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                                Sidor ...

INLEDNING.

Om den svenska folkkaraktärens gunddrag.

»Rasens snille, sådant det i dag framträder, är en herskare med anor,
atavis editus regibus». VIKTOR RYDBERG (I Dörren).

En dag under sin lefnads sista sommar, då himlen hvälfde sig blå öfver
Ekelidens 1 gröna träd, skref Viktor Rydberg den dikt, som skulle
blifva hans sista helsning till Sveriges folk:

»Du underbara dunkla klarhet du himmelska blå, som leende sänker dig
till mig och lyfter min själ till svala rymder och helig stillhet»

I denna dikt, öfver hvilken hvilar aningens sällsamma, förklarade
glans, återskenet af skaldens aning om att han stod vid portarne af det
Salem, dit han under hela sin lefnad träng-tat, brytes detta versmått,
genom hvilket tonarliksom ljudet af fjärran himmelska klockor, af ett
annat, som genombrusas af den segerfanfarernas jublande klang, under
hvilken krigaren önskar att dö.

»Jag känner mig din frän de, himlaborna!

Till ariskt blod, det renaste och äldsta, till svensk jag vigdes af en
vänlig norna.

Mitt folk har till symbol af sina anor fått himmelsblått i väna
barnaögon och himmelsblått i ärekrönta fanor.»

Med dessa ord, som tillhöra det vackraste och stoltaste, som någonsin
flutit ur en svensk penna, har Viktor Rydberg, han, som under detta
århundrades senare hälft framför alla andra varit den, som visat vårt
folk vägen hän mot idealets Jordan, sagt oss, hvad vi aldrig böra
förglömma, att hvarje folk på sin ökenstig har sin väg att vandra, att
de ideela sträfvan-dena också böra vara nationela, att vårt folk
tillhör människoslägtets adel, och att det bör vara sina höga anor
troget, så att de trohjärtade blåa barnaögonen städse med samma
stolthet kunna blicka upp till Sveas ärekrönta fanor.

Djupare och betydelsefullare afskedsord har ingen siare ännu haft att
säga till Sverigesfolk. Ty vi hade till hälften förgätit, att ett folk,
liksom en enskild människa, måste lära sig lyssna till rösterna i sitt
inre, om det skall nå det höga mål, som för folket, såväl som för
individen på gyllene tinnar hägra i fjärran.

Ett folks inre samhörighet, blodets, anornas och det gemensamma ideela
arfvets betydelse hafva länge nog hört till de sanningar, hvilka
stundens äflan och det materiela dags-bullret kommit oss att glömma.
Det är tid att vi lyssna till siarens ord, att vi söka göra
fruktbärande de sanningar, han sagt oss. Ty en siare, en profet, en
uppfostrare är Viktor Rydberg för sitt folk; han är vapensmeden, som
smidt oss vapnen till kampen mot materialismen, harpolekaren, som siat
för oss himmelska syner. Vi stå honom ännu för nära för att rätt kunna
uppskatta honom — synvinkeln är ännu för stor. Men den dag, då vi kunna
öfver-skåda det väldiga arbete, han utförd t, då vi till fullo fattat
betydelsen af den kamp, han kämpat, och af de segrar, han vunnit, då
skall det blifva oss allom klart, att han i djupaste mening var oss en
verklig uppfostrare, en af dessa profeter, som Herran i alla tider
sändt sina utvalda folk. Det är såsom sådan vi böra sträfvaatt förstå
honom. Men för att rätt kunna fatta den man, som måhända är det
yppersta uttryck, som den svenska folkanden i våra dagar gifvit sig i
nordens odlingshistoria, måste vi först söka skapa oss en bild af denna
folkkaraktär, dess daning och utveckling, innan den kunde gifva sig ett
sådant uttryck som Viktor Rydberg.

* *

*

Tidigt framträdde hos det folk, som bebodde landet mellan Vesterhafvet
och Östersjön, det drag, som framför andra är de ariska folkens
adelsmärke: förnimmelsen af att det finnes en annan värld än sinnenas,
ett högre mål att sträfva efter än de jordiska, den religiösa känslan,
som från en dunkel naturmystik utvecklar sig till allt större klarhet.
Att detta drag, redan då det svenska nationalitetsbegreppet nyss var
danadt, var det mest förlierskaude hos vårt folk, framgår af det — om
också smädliga sätt — på hvilket Olof Trygvason, enligt Snorre
Stur-losons berättelse, karakteriserade sina svenska motståndare i
slaget vid Svoldern; men längre fram i historien har detta drag fått
ett bättre och klarare uttryck. Det är i våra gamla lagar. Det var
denna hos vårt folk inneboende känslan afatt det finnes något som är
rätt och något som är orätt, att det gifves lagar, efter hvilka Gud
bjudit människan att lefva, det var detta utpräglade rättsbegrepp, som
bjöd våra förfäder att, såsom första fordran för ett samhälle anse
lagbundenhet, och som kom dem att rikta sin förnämsta andliga
verksamhet på lagstiftning och lagskipning. Den omständigheten att
Sve-rige eger flere och bättre ordnade lagupplagor än Danmark, Norge
och Island tillhopa, är endast ett uttryck för en rättskänsla,
framsprungen ur lefvande religiositet, ett drag, som framför nordens
öfriga folk tidigt kännetecknade det svenska.

Men lagarne äro icke denna känslas enda uttryck. Det fans en rikedom af
sagor, sånger och sägner, som nu gått förlorade, men hvaraf vi kunna
skönja tydliga spår. Vårt folk har icke haft någon Snorre Sturloson
eller någon Ssemund, därför äro dess skatter icke förvarade, därför har
våra fäders gudasaga fallit i ruiner. Men förvisso sjöngs det i
Svithiod sånger till gudarnes ära, sånger som hade sin säregna svenska
klang. Det var landets natur, som fostrade dessa sångare. Det var
naturens eviga mystik, forsarnes dån och granens sus i »denstora, den
vida, den tiomila skog* som gaf den svenska folkkaraktären den
hemlighetsfulla dragning åt det öfverjordiska, som allt sedermera,
äfven i tider af förherskande andlig likgiltighet, utmärkt dess
främsta, typiska gestalter.

Men det forna Sverige var icke blott ett skogrikt innanland; det egde
också vidsträckta kuster, där det fria, omätliga blåa hafvet sköt in i
djupa vikar och där bruset af friska vindar spelade in i människornas
sinnen. Den naturen alstrade ett annat drag, som likaledes är urgammalt
i den svenska folkkarakteren. Det är dådkraften, längtan till djärfva
äfventyr, till fält för glänsande bedrifter. Denna håg tog sig tidigt
uttryck i vikingafärderna, färderna till Holmgård, Gårdarike och
Miklagård, till sagans Särkland: Saracenernas land. Det var ej blott i
yttre måtto, såsom på det antika marmorlejonet vid hamnen vid Piraeus,
som dessa svenskar ristade sina runor. De ristade dem äfven i häfderna.
Berättelserna om Varägernas välden i Novgorod och Kijev, om Väriugarne
i Byzans, bevara i historien minnet om dessa tidiga yttringar af svensk
handlingskraft Då med kristendomens införande dessa färder upphörde,
gaf sig denna egenskap luft på annatsätt. Svensken var icke sen att
skrida till handling, då det gälde försvaret af hvad som var honom
dyrbart För rätt och frihet grep Engelbrekt till vapen. I denna, den
svenska allmogens kamp, förlänade det ideela målet — fäderneslandets
frihet, för första gången åt det utåtvända af folkkaraktärens grunddrag
ett förandligande skimmer. Dess bägge främsta egenskaper stå icke
längre i strid med hvarandra. Under kampen för det politiska Sveriges
bestånd tillväxer den svenska folkanden i inre enhet

Om under vikingatiden dådkraften varit hos vårt folk det förherskande
draget, blef under medeltiden det mystiska, religiösa draget mest
framträdande. Denna tid hade ju i främsta rummet ett religiöst
skaplynne, och det är därför naturligt att det svenska folkets anlag i
denna riktning nu skulle nå sin blomstring. Då det svenska namnet för
första gången träder fram för hela Europa sker det genom en för sin
fromhet och sina syner vida berömd kvinna, den heliga Birgitta. Men
redan före henne hade vårt folk en mystiker af renaste slag — Petrus de
Dacia.

Vår tid, som med renaisancen har framle-tandet gemensamt, har låtit den
fromme gotländske dominikanerbrodern åter uppstiga ur den
pergamentskatakomb, där i kyrkan i Julich, i sex hundra år förvarats
det verk, genom hvilket han, liksom Dante förhärligade Beatrice,
förhärligat sitt hjärtas himmelska brud, flickan från Stumbelen, den
heliga Kristina. Den rena, enkla kärlekssagan — om man ens kan använda
detta namn — som utspelades i den lilla tyska byn, år 1266 och närmaste
år, har rört oss alla. Vi hafva liksom på en prserafaelisk mästares
tafla sett den unge, svärmiske barnafrom-me, kärleksfullt hängifne
Petrus de Dacia vid brasans sken eller i den ljusa vårqvällen samtala
med den andeskådande, underbara bondflickan om Gud och helgonen, om den
himmelska skönhetens och kärlekens innersta väsen, och då vi läst hans
af mystisk glöd genom-andade bref, har tanken förts på det nära
samtida, besläktade verket Dan tes Vita Nuova. Men endast de
skarpsyntaste ibland oss hafva i denne mystikers verk sett det första
klara uttrycket af ett af den svenska folkandens yppersta drag.

Hos den heliga Birgitta framträdde detta drag ännu skarpare, men
tillika riktadt på prak-tisk verksamhet, på arbetet på människors
förbättring. Hos henne är den religiösa känslan parad med det
verksamhetsbegär, den häpnadsväckande energi, som väckte samtidens
beundran. Hon vallfärdar till Spanien, till den helige Jacobs graf i
Compostella, hon tager Sveriges konung Magnus Eriksson i sträng
upptuktelse och genomdrifver trots alla hinder ett korståg mot
ryssarne. Icke nöjd med att inverka på Sveriges politik, vänder hon sig
med sin oförskräckta tunga och med hela makten af sina uppenbarelser
mot ingen mindre än den kristna kyrkans öfverhufvud, påfven sjelf, nu i
Avignon de franske konungarnes kreatur. För att förmå honom att lemna
sin nesliga ställning och återvända till Rom, och för att erhålla den
helige faderns stadsfästelse på hvad som var hennes älsklingsplan, en
ny svensk klosterstiftelse, begifver hon sig till Rom, dit hon efter
sjutton års väntan får se påfven Urban V återvända. Ett par år senare
erhåller hon hans stadfästelse på sin klosterregel, och slutligen
företager hon, sjuttioårig, en pilgrimsfärd till det heliga landet.

Men till all denna outtröttliga verksamhet drifves hennes af naturen
svaga och sjukligastofthydda af en eldsjäl, hvars brinnande hänförelse
tändes af en inströmmande, andlig kraft Hennes inre syn öppnas, hon ser
underbara syner, dem hon dikterar för sin biktfader. Genom den heliga
Birgittas revelationer strålade för första gången den svenska
folkandens ädlaste drag ut öfver Europa. Det gäller om henne hvad man
sagt om Dan te, hon är »den röst, genom hvilket ett folk talar, som
tegat i tio tysta århundraden.» Hon är den första personlighet, som ur
det djupt religiöst och drömmande, mystikt anlagda folket i den höga
norden, träder fram på världshistoriens skådebana. Helgonglorian sluter
sig kring ett hufvud med äkta svenska drag.

Den kyrka, som mottog den åldriga pilgrimens stoft, upptog hennes namn
bland sina helgon. Berättelserna om hennes lif och hennes syner läsas i
de katolska länderna än i dag, men af hennes eget folk läsas de icke
mer. Det är skada, ty hon är en af vårt folks äldsta och ädlaste,
typiska gestalter. —

Mot medeltidens slut bringade händelserna den svenska nationen in på en
väg, som för en mindre lifskraftig, mindre rätthugad och mindre
dådkraftig stam skulle ha ledt till under-gång. Men till sin lycka egde
Sverige bönder, som visste att rätt, ära och frihet väl äro ideela
ting, men dock värda att man dör för dem och för sitt land. Till
Sveriges lycka fans det män, som i stormens och farornas stund ej
tvekade att gripa till sig händelsernas roder, och som visste att styra
den kurs, som fasthållen, till sist skulle leda till räddning.
Engelbrekt, allmogemannen, och Sturarne, adelsmännen, äro svenskhetens
ljusaste gestalter i dessa mörka tider. En lefvande tro och en aldrig
svikande förtröstan om att Gud på sistone skall gifva den rättvisa
saken seger är det fasta underlaget för deras bedrifter. Men framgången
blir icke beständig, segrarnes frukter icke varaktiga. Allt mörkare
moln draga sig till samman. Undergången synes förestå. Men plötsligt
gripes det redlösa fartygets roder af en yngling. Han är af sitt folks
renaste, blonda adelstyp. Vi-kingaättlingens djärfva hug lyser fram ur
hans drag. Han lotsar genom bränningarnes faror farkosten i hamn.
Gustaf Vasa, han som räddade sitt land från undergång, och som från
grunden murade upp den svenska staten, gaf världen det första,
glänsande beviset på hvad svensk dådkraft är mäktig att åstadkomma.Han
är handlingens man, sådan som ingen före honom, med ett mod, som aldrig
sviker, en arbetskraft som aldrig förtröttas.

Bredvid hans lysande namn strålar i häfden ett annat, namnet på en
personlighet, i hvilken det andra af vårt folks begge grunddrag fann
uttryck. Jämbördig med dådkraften hos Gustaf Vasa står den religiösa
känslan hos hans kansler Olaus Petri. Luthers predikningar i Wittenberg
blef den tändande gnistan i hans själ. Han förde till Sverige kvistar
af den unga reformationens oljeträd, sådant det var, innan ännu inre
dogmatiska tvister böljat gnaga dess rötter. I hemlandets jord
planterade Olaus Petri dessa skott, af hvilka sedan skulle uppväxa ett
så väldigt träd. Han drifves af denna aldrig hvilande lust att förkunna
sanningen, att leda de vilseförda till rätta, som kännetecknar hvaije
verklig reformator. Att viljeriktnin-gen och dess yttring: lefvemet, är
för människans eviga öde ytterst det bestämmande, var grundtanken i de
nya läror, han framstälde. Att hafva gjort Guds ord — det sanna
lefver-nets enda rättesnöre — till hela folkets egendom, är det största
af hans stora verk.

Gustaf Vasa gaf åt vårt folk dess politiskafrihet och lade denna den
svenska statens fasta grund, på hvilken sedan höjde sig vår politiska
storhets stolta byggnad. Olaus Petri befriade det svenska folket från
den katolska lärans ok och lade grunden till den Sveriges andliga
stor-maktsställning, som är icke mindre lysande än den yttre politiska.

Här stå för första gången i vår historia bredvid hvarandra,
samarbetande, om också ofta under skarpa stridigheter, tvenne
representanter för det svenska folkets djupaste, typiska drag. Det
samarbetet födde stora verk, men då tiden var inne, skulle den svenska
folkanden föda ett ännu större.

Det skedde då för första och enda gången i vår historia svenskhetens
båda ädlaste och största drag trädde fram i en mans själ. Det var i
Gustaf II Adolfs gestalt. Då är också stunden kommen för Sveriges
stordåd. Vår världshistoriska dag är inne.

Från den Annandag Jul 1611 då den sjuttonårige konungen för första
gången helsade sitt rikes ständer och med dem beslöt att hellre
fortsätta den farliga kampen med Danmark än sluta en snöplig fred, till
novemberdagen vid L,iitzen ligga tjugoett regeringsår, hvilka förGustaf
Adolf betecknar en oafbruten följd af arbete med brinnande nit för sitt
rikes bästa, såsom fältherre, lagstiftare och organisatör. Då han icke
inom egna eller främmande landamä-ren kämpar i spetsen för sin här, är
han för beständigt — såsom blifvit sagt — »stadd på ett oafbrutet
fredligt fälttåg hemma». Men all hans verksamhet är dock ytterst riktad
på ide-ela mål. Han känner sig såsom den lutherska trons försvarare.
Att vara den nya lärans förkämpe är det dyrbara värf, han ärft efter
fader och farfader. Att vara i inre, såväl som i yttre måtto värdig
detta värf, är föremålet för all hans sträfvan, ty för honom sammanföll
detta med att vara värdig den konungakrona, till hvilken Gud låtit
honom födas. Därför når han äfven sin storleks höjd först då den stund
var kommen, då hans väldiga handlingskraft direkt kunde ingripa i den
stora fäjd, som gälde den lutherska lärans vara eller icke vara.

Ingen af Sveriges konungar har heller så i grund förstått det svenska
folket som Gustaf Adolf. Han kände vårt folks fel, men också dess
glänsande gåfvor. Han visste att under hvardagslifvets liknöjdhet,
under tröghetens gråa aska glöder en aldrig slocknad eld, som detendast
fordras en kraftig vindstöt, för att åter tända i full låga. Han visste
att svensken mer än något annat fruktar att föra sina innersta känslor
till torgs, och att det under skenet af andlig likgiltighet gömmes en
aldrig stillad längtan efter evig skönhet och oändlig sanning. Han
kände — har det blifvit sagt — att hos vårt folk vikingatidens
äfventyrslystnad aldrig fullt försvinner ur blodet, att svensken då han
bringas till dådlös stillhet, blir försagd och liknöjd och att han, då
först åter blifver sig sjelf, då han förnimmer stormens dån, bruset af
friska vindar, som tälja om fulla segel, om spända bågsträngar och
dragna svärd.

Till ett vikingatåg kallade Gustaf Adolf Sverige, till dess historias
största, till ett vikingatåg för folkens andliga frihet.

Med Gustaf II Adolf vidtager den underbara tid i vår historia, som fått
namnet Sveriges storhetstid, det sekel då det fattiga landet i norden,
som icke räknade en femtedel af det nuvarande Sveriges invånareantal,
var en verklig stormakt — ett märkligt förhållande, som blott har en
förklaring. Sverige egde en inre, andlig storhet, en rikedom på män med
stora sinnen. Det var den äkta svenskhetens mestlysande tid, då folkets
dådkraft icke fann något mål för högt, då en djupt religiös känsla
genomströmmade allt vårt folk, från konungen och rådsherren till
soldaten och bonden.

Att hafva egt en storhet, grundad på andra faktorer än folkmängd och
materiela resurser, det är icke blott vårt folks stoltaste minne, utan
också underpanten på stora möjligheter under kommande tider, ty vårt
folk är i grunden ännu i dag detsamma, som det var i Gustaf II Adolfs
dagar. Århundradena förändra icke folkkaraktärerna mer än åren förändra
människokaraktären. Ja, Viktor Rydberg går ju så långt att han anser
det vara en orimlighet »att använda darwinska transformationsidéer på
den korta tidrymden af ett årtusen och inbilla sig t. ex., att vårt
svenka folks natur därunder förvandlats till något väsentligen annat
och högre.»

Då vi studera lefnadsteckningarne öfver storhetstidens svenskar, känna
vi att de äro »kött af vårt kött», om det också äro våra bästa
egenskaper, som hos dem äro de förherskande och äfven dessa i en för
vår tid knappast fattbar grad.

Det lågande verksamhetsbegäret, den out-tröttliga arbetskraften, med en
bakgrund af verklig religiositet, är hvad som karaktäriserar den tidens
store män.

Hvar träffar man väl en järnflit sådan som Axel Oxenstiernas, en man
som ensam på sina skuldror bär en sådan regeringsbörda, som förmår
gripa in i förvaltningens minsta detaljer, utan att förlora ett spår af
statsmannens vida blick öfver världen? Eller hvar påträffar man en mera
outtröttlig, mångfrestande natur än Olaus Rudbeckl Han som redan vid 22
års ålder är en af samtidens främsta anatomer och som sedan, efter att
hafva blifvit en tekniker af högsta rang, blef denne fornforskare,
hvars lärdom eftervärlden måste beundra lika mycket som hans fantasi,
och detta allt under det att han beherskade så godt som alla sin tids
vetenskaper och som ingeniör var en svensk Leonardo da Vinci.

Det var rikedomen på sådana män, som gjorde storhetstidens Sverige
stort

Men äfven det andra äktsvenska draget det religiösa, det mystiska har
äfven under denna tid

— som ju dock framför annat är handlingens — sina representanter. De
flesta stå ännu inom statskyrkans murar. Men äfven andra män änkyrkans,
män såsom Bureus och och hans lärjunge Stjernhjelm lyssnade till de
underbara toner af mystik, som ett äktsvenskt sinne alltid återfunnit i
vårt lands natur och i vårt folks minnen.

Men det är först i den svenska storhetens solnedgång, som dessa den
svenska folkkaraktärens grunddrag — vikingadraget och siardra-get —
skulle i tvenne olika personligheter nå sin högsta utveckling.

I den ena har det svenska folket redan från första stund med jubel
igenkänt det drag, som det framför alla vill finna hos sina märkesmän;
den andre, representanten för det djupare, dunklare draget i
folkkaraktären står ännu oförstådd.

De begges vägar korsade en gång livar-andra. Det var i Lund år 1716 som
Karl XII sammanträffade med Svedenborg. Märkliga dag då Sveriges
ryktbaraste son, hjältekonungen, i hvars gestalt det svenska
vikingadraget bländade världen, så som aldrig tillförne, sammanträffade
med den man, i hvilken allt hvad vårt folk bär inom sig af underbar
mystik, af aningsfullt drömlif, fann sitt världshistoriska uttryck!

Då segrar nes blodröda sol går ned, tändesden stjärna, hvars milda
strålar från norden skulle kasta sitt ljus vida omkring och som för
mången skulle blifva en ledstjärna i nattens mörker.

Då han sammanträffade med Karl XII, var Svedenborg tjuguåtta år gammal;
han befann sig ännu i den period af sitt lif, då han likt Faust med
outsläcklig kunskapstörst sökte intränga i naturvetenskapernas
hemligheter. I denna sin sträfvan hann han så långt, att hade han
aflidit före sitt sextionde år, skulle vi redan ha rest hans staty,
liksom vi hafva rest Linnés och Schéeles. Men från denna tid vände han
sig från genomforskandet af den yttre, synliga världen till den
andliga, från naturvetenskaperna vände han sig till den högsta af alla
vetenskaper, vetenskapen om Gud, från matematikens och fysikens problem
till problemet om det ondas uppkomst, till lifvets eviga gåtor, och
under de tjugufyra år, hvilka ännu återstodo honom här i tiden, gaf han
mänskligheten genom sina skrifter en ny filosofi och en ny religion.

Det är ingen tillfällighet att det voltaire-ska tidehvarfvets djupaste
religiösa personlighet är en svensk.

Att han icke förstods af sin krasst rationa-listiska samtid eller af en
eftersägande, materialistisk eftervärld, vittnar blott om hans storhet,
och det har dock i alla tider funnits män, hvilka icke nöjt sig med
hopens domslut. Af dem är han värderad. Dit hörde Höfiken, som sade sig
»aldrig hafva känt en man med mera oföränderligt dygdig karaktär än
Svedenborg», dit hörde Kant, som i ett af sina tryckta bref klagar
öfver att Svedenborg gjort all hans filosofi öfverflödig, dit hör i
senare tid Emerson, som i honom ser en af alla tiders underbaraste
personligheter.

Helt visst skall också den dag, då skenbart öfvernaturliga företeelser
icke längre stämplas som medvetna eller omedvetna bedrägerier, det
svenska folket icke längre blygas för att erkänna Svedenborg som en af
sina yppersta söner. Då det svenska folket lärt i grund känna sig
själf, skall detta folk hos honom återfinna i djupaste form sin andes
ädlaste drag, evig-hetsdraget, det mystiskt-religiösa

Svedenborgs inflytande på vårt folks andliga utveckling är icke desto
mindre vida större än hvad i allmänhet blifvit erkändt. Men går man
till grunden skall man finna, att nära nog alla vår vittra storhetstids
tänkare och skalderdirekt eller indirekt påverkats af Svedenborgs
läror, och djupare sedt sträcka sig deras vetk-ning ända in i våra
dagar.

Framför allt har ännu icke utvecklats sambandet mellan dessa läror och
det djupaste uttryck, som det typiskt svenska, ideela draget i vårt
århundrade funnit, den boströmska filosofien. Men då den nyvaknade,
nationela strömningen hos vårt folk hinner längre än till ytan, skola
vi finna huru vi i Svedenborgs skrifter och Boströms filosofi ega en
vishetens och sanningens källåder, framsprungen ur den svenska
folkandens innersta, dolda djup, hvars like intet annat land eger.

Med Sveriges politiska storhets undergång förkväfves ingalunda det
vikingadrag, hvars yppersta representant varit Karl XII. Det gaf sig
luft i den beundran, man egnade honom efter döden, i skaldestycken
sådana som Sin-clairsvisan, och det var genom att anslå denna nationela
sträng, som hattpartiet kunde vinna gehör för sin äfventyrspolitik.
Trots förri^ade motgångar kväfdes icke hågen -för det glänsande och
äfventyrliga. Med Gustaf III upprinner en ny sera, hvilken genom
återupplif-vandet af den nationela glansen, trots skugg-sidorna, en tid
låter det svenska folket känna sig försatt i en ny solskensdag. Men
under de senare åren af hans regering mörknar det ånyo, och under
Gustaf IV Adolf synes ett ögonblick vår äras sol för alltid gången ned.
Men hoppet om en ny segrarnes dag öfvergaf icke vårt folk.
Tronföljarvalet i Örebro 1810 var i sjelfva verket endast ett uttryck
för vårt folks längtan att under en lysande fältherres befäl återvinna
det förlorade och med nya segrar utplåna minnet af de lidna nederlagen.
Men med denna längtan är förbunden äfven ett annat äkta svenskt drag,
begäret att styras af en verklig herskar-personlighet. För att nå detta
mål lade det svenska folket utan betänkande legitimitet och nationela
känslor på offeraltaret. Detta i sitt slag i världshistorien
allenastående tronföljareval är dessutom betecknande för ytterligare
tvenne svenska nationaldrag — förmågan att kunna hastigt gripas af en
tillfällig stämning och den påtagliga frånvaron af djupgående
konservativa meiflngar och känslor.

Den man, åt hvilken svenska folket gaf Vasarnes krona, måj ha egt sina
fel, men han var dock i mycket just den herskare, Sverige behöfde. Han
egde i högsta måtto den per-sonlighetens auktoritet, som svenskarne
älska finna förenad med spirans. Han kväfde med kraft den
samhällsupplösande, halft upproriska ande, som frihetstiden hade
fostrat, och han gaf det svenska namnet åter mer af den åtrådda
vapenglansen, än någon vågade hoppas 1809.

Denna nya sakernas ordning var grundförutsättningen för den
vetenskapernas och den vittra odlingens återuppblomstring som
kännetecknar Karl XIV Johans regering. Endast i ett Sverige, som bar
sitt hufvud högt, kunde en Esaias Tegnér stränga sin lyra. Med honom
träder för första gången det uråldriga svenska vikin-gadraget in i den
moderna diktens värld och vinner med ens sin plats i
världslitteraturen. I Axels och än mer i Frithiofs gestalt afspeglar
sig detta trotsiga mannamod, denna äfventyrshågade kraft, hvilka äro
drag lika äkta svenska, som denna aningsfulla längtan till länder
bortom tid och rum, som i vemodets form icke saknas hos sagans hjälte.

Men det var först mot det nittonde seklets slut, som detta andra
svenska grunddrag skulle finna sin tolk. Det skedde i Viktor Rydberg.

Tegnér och Viktor Rydberg äro för aderton-hundratalets Sverige hvad
Karl XII och Sve-denborg äro för sjuttonhundratalets — folkandens
djupaste uttryck.

Det är så vi hafva att betrakta Viktor Rydberg, såsom bäraren af den
högsta formen af vårt lands kultur, såsom den, som med bönhö-relsens
visshet kunde bedja: »Lägg på mina läppar de ord, som främja mandom,
heder och godhet hos mitt folk och låt evighetsbilder hägra på dess väg
mot målet bakom årtusendena!» såsom siaren, såsom sitt folks profet,
det är i högsta mening såsom uppfostrare.J^aii)pei) n)oï egoisitKO

»Han gaf, som stunden bjöd det, om än med sorgsen håg, sin lätta slup
at ödet att drifva vind för våg.

Och gick till kamp, som skälide i bränningar dagen lång och än mot
seger hvälfde och än mot undergång.»

V. R. (Spillror.)

»Ur lustens rot går egoismen fram, den förr så smädade och hädade;

den växer upp med väldig stam och yfvig krona, i hvars skygd vår stat
på säker grund är bygd.»

V. R. (Den nya Grottesången.)

Så stark var hos Viktor Rydberg hatet mot I det onda, i alla de olika
former, under hvilka det träder oss till mötes — i form af den
enskildes själfviskhet, i tidsandans materialism eller i
ofördragsamhetens och trångsynt-hetens makter — att han, allt ifrån den
stund han utgaf sin första stora stridsskrift »Den siste atenaren»,
till dess han lade sina ögon samman, kände sig såsom en stridsman, som
med hopp om framgång eller icke, har att kämpa sin kamp mot de makter,
hvilka söka draga i smutsen den fana, han svurit

Såsom sådan kände han sig då han skref de odödliga orden: »Medan jag
skrifvit, har jag känt mig som en stridsman under de idéers fana, för
hvilka jag lefver och andas, och mitt arbete är intet annat än ett
spjut, som jag slungat mot de fiendtliga lederna i krigarens lof-liga
uppsåt att såra och döda.» Såsom sådan kände han sig, då han mot slutet
af sin lefnad mot tidens mammonsdyrkan slungade ut det »si-arlika
anatema», som bär namnet Grottesången.

Det ljöd i hans inre en röst som ropade: till strid! och han lydde
denna röst, ty han var liksom Parsifal vand att lyssna till sådana
stämmor, och den röst, som bjöd honom försaka friden, hade i sig något
af detta oundvikliga, ovil-korliga Du skall! som en gång ljöd genom
molnet på Sinai berg. Han, som mer än något annat älskade att »på
rytmiska vågor» låta sig vaggas bort från denna eländiga värld
tilldrömmarnas hägrande sagoö, där det »klang som från andefester en
ton öfver blånad sjö», han visste mer än väl livad det offret skulle
kosta honom, då han — såsom han med gripande vemod sjunger i
inledningssången till sina dikters första samling — lät »sin af lifvets
morgondrömmar bygda slup att drifva vind för våg.»

Men han tvekade icke, ty han lyssnade till huldrans maning, hon som i
Snöfrids skepnad säger till Gunnar:

>Många vägar öppna sig till griften; om bland dem du väljer kämpens
stig, genom oro, qval och hårda skiften, genom tviflets töcken för han
dig.

Trött och ensam

kämpe i sitt blod den man, som lyfte sköld till värn för denna verldens
små, och ju himlen närmare hans syfte, desto tyngre fjät han måste gå,»

men, som också lofvar att för den, som förblir sina bästa drömmar
trogen, till hvila efter striden, öppna barndomstidens blomstergårdar
»der på Idavallen nornan vårdar morgonlifvets gyllne taflor.»

* *

*Den kamp, till hvilken Viktor Rydberg i främsta rummet redde sig till
att taga del, var kampen mot egoismen, mot denna själfviskhet, hvari
han såg den synd, genom hvilken paradiset stängdes.

Med Kant gaf han betonandet af begreppet själf anor ända till det
första framträdandet af begreppet jag. »Det som kristendomen kallar
arfsynden», säger han, »är i sin rot själfviskhet.»

I den evige juden, i Ahasvérus, träder denna egoism oss till mötes i
förkroppsligad gestalt. Det är i dikten Prometeus. Han har under sin
vandring genom seklen uppsamlat alla slags vapen till en egoismens
arsenal, alla de sofismer, med hvilka själfviskheten i alla tider vetat
bemantla sig. Han har genomforskat naturen och funnit, att äfven den
kan gifva honom vapen till försvaret af de satser, han förfäktar. Se på
träden, säger Ahasvérus, huru de med sina rötter förrädiskt strida med
hvarandra om jordens mull och med sina kronors skugga söka stjäla från
hvarandra solens guld. Öfverallt i naturen föres en oafbruten kamp, i
hvilken den starkare besegrar den svage, och för den starke, den som
har makten, för honom måste man böja sig, han må kallas Zeus, Adonai
eller bära andra namn.Men Ahasvérus’ ord har skalden låtit blifva
besvarade af Prometeus, den fjättrade titanen, som icke vill genom en
bön till Zeus, den Gud, som han föraktar, köpa sig fri, han som.säger:

>Så förs en strid, för det, som borde vara, mot allt det svek, den
lögn, den nöd som är.

Fast jag är fängslad, fins det väl en skara, en prometeisk, som mina
vapen bär.

Jag vet, det måste finnas stark och svag, men denna lag är ej
förtryckets lag.

Så skall det starka på sin skuldra taga och bära genom farorna det
svaga.»

Till denna skaras främsta led hörde skalden själf, och de vapen, han
begagnade i striden voro skarpa nog.

I ljungande strafftal, i den skarpaste satir gisslade han det
ahasveriska draget hos män-niskoslägtet, hvar helst han påträffade det.
Hap sliter hyckleriets mask af egoisten, han må bära romarens to ga
eller »vår inhemska svinafvels-förbättrares» bonjour. I yngre dagar
kämpar han den kampen med mera hoppfullt mod, men ju fullständigare han
lär känna människornaoch världen, ju mer fördystras hans blick. Det är
då han säger: »det är en sanning, som andligt unga och friska sinnen
gärna ville blunda för, att de flesta människors lifsuppfattning och
särskildt deras politiska meningar bestämmas af själf viska intressen,»
och slutligen målar han i Grottesången bilden af det ohöljda helvete,
till hvilket en samhällsutveckling i enlighet med egoismens lagar
leder.

Men voro ock icke blott hans hugskott, utan ofta hans härliga dikter
genomandade af den djupaste pessimism, förblef han dock i sitt innersta
hjärta optimist. Han såg framtidssyner, i hvilka hoppets rosenskimmer
färgade österns bryn. »Genom den vilda janitschannu-sik, af hvilket
temat ’strideä för tillvaron’ spelats för full orkester,» förnimmer
hans öra blida tonvågor, som tolka ett människoideal, vilsekommet i
materialismens tidsålder, men färdig-bildadt och kändt bland de ariska
stammarne vid Ganges redan ett halft årtusende före Kristus. Mot
våldets och förtryckets representanter ställer han bilden af prins
Siddhårta, han, som »tog den sårade svanen i sin famn och lugnade med
smekningar hans orofylda hjärtas slag, som läkte hans sår och tog honom
i för-svar mot jägaren, som gjorde anspråk på sitt byte» —
barmhärtighetens och det oändliga medlidandets ideal. Men han ser i
Buddha endast förelöparen till den, som komma skulle, till honom, som
indiernas troslära kallar Maitreya, det är: den medlidsamme, men som vi
benämna Messias. »Förtjenar något som timat» — säger han — »att heta
underbart, är det detta, att kärlekens och själfuppoffringens
evangelium, som är en galenskap för det naturliga sinnet, är någonting
vordet erkändt som himmelsk visdom af ett släkte, som likväl dagligen
korsfäster Messias och drifves af själfviskheten, som en tiger af
hungern. Det formella pliktbudet har genom Maitreya sitt bestämda
innehåll för alla tider: älska din nästa så som dig själf! Förvandla
striden om tillvaron till det af visdomen ledda, af medkänslan lättade
samarbetet för tillvaron!»

Att åter och åter hänvisa till dessa ideal är för Viktor Rydberg ett af
de verksammaste medlen i kampen mot egoismen. Han visar oss huru detta
ideal i alla tider haft sina stridsmän, i hvilka lefvat bilden af den
Högste

»Han är i Damian, som på klippön föder

sin dystra hjord af spetelssjuke bröder

3i Frans de Sales, som lyssnar i naturen och hör dess suckande och ber
för djuren.

Han är i den, som ej hans namn anammar, men i hvars hjärta
sanningskärlek flammar.

Han är i den, som rätt ej honom kände, men kämpar i hans flock för de
elände.

Men han har också mot den nära nog omedvetna, själfbelåtna egoismen ord
så skarpa att de ljuda som slagen af ett gissel, ord såsom dessa i *Om
Buddha återvände:»

»Tusentals familjer bortdrifna från sina hem, hvilkas väggar störtat in
under vräkmanska-pets murbräckor, från hyddor, som de själfva byggt,
och tegar, som deras fäder odlat En åttioårig sjukling ber om ett par
timmars upp-skof, för att få dö i skygd af sitt tak; han bä-res ut och
dör i den kalla natten vid landsvägsdiket En lady, som tillhör de
vräkande, förklarar för alla, som vilja höra henne, att dessa irländska
bönder äro ett otacksamt folk, ett elakt folk, ty det påstår, att deras
herrskaper gjort dem mycket ondt och föga godt, ehuru hon har infört en
syskola bland sina underhaf-vande. O, du egoismens bottenlösa naiva
enfald! Du varder svårare att öfvervinna än den medvetna ondskan.Värre
att skåda än det yttre eländet är det inre. Det är det sinnelag, som
njuter ostördt vid det rikt dukade bordet, medan Lazarus, full med sår,
försmäktar några alnar därifrån, och hundarne slicka hans sår. Det är i
det sinnelaget de bakterier odlas, som, när de letat vägen in i
massornas ådror, där förorsaka hatets tyfus och omstörtningsraseriet

Århundraden ha funnits, då nöden bland massorna var större än nu, men
bland jordens mäktige och rike funnos då också helgon — en och annan,
som frivilligt bar den tyngsta börda den fattigaste bland fattiga
mäktar bära, bar den tålmodigt i minnet af Maitreya, kände glädje i
försakelsen och spred den glädjen bland vanlottade syskon. Sådana
föredömen på den dagliga nödens slagfält verkade såsom den käcke
stridshöfdingens på slagfältet, då han i spetsen för sin härskara
spränger mot hotande vapen; eländets nedböjda bataljoner rätade sig
under sin tunga packning och följde sin ledare med styrkt hug mot död
och seger. Sinnen, mäktiga af sådan uppoffring, saknas ej heller nu
bland dem, som fått större ansvar, emedan de fått större förmåner. Men
slagfältet är stort, försakelsens höfdingar få, och stämningen öf-ver
det hela en annan. Medeltidens råe hårdhjärtade baroner böjde hufvudet
för den bland sina likar, som valde den törneströdda stig de själfve
icke förmådde gå.

Nu väcker valet möjligtvis undran; som en sjuklig företeelse beklagas
det af mången.» —

Men trots den djupa smärta, Viktor Rydberg innerst i sitt hjärta kände
öfver detta sakernas tillstånd, skimrade dock för hans syn strålar af
hoppets sol. Det var i sådana stunder, som han med Prometeus kunde
säga:

»Jag hör i natten ljufva modersböner, och hvarom bedja de för sina
söner, om rätt jag fattade och rätt förstod?

De bedja ej: gif gossen själfvisk lycka, gif honom makt att kufva och
förtrycka!

Nej, sucken är: gör honom stark och god!

När sol’n går upp och när hon sjunker neder, det tågar så en här af
böner ut ur tusen bröst till kamp i mina leder med hvita fanor,
liljeprydda spjut.»

* *

*

Den kamp, som kämpas utan hopp om seger, är blott förtviflans. Att i en
af de tröstlösaste af alla strider, kampen mot egoismen, hafva ingifvit
de ärligt stridande hopp om enslutlig seger, det är måhända Viktor
Rydbergs största andel i denna strid. Han manar oss alla att icke
förtröttas i kampen mot »mänsko-djuret i vårt inre, mot ödleättlingen
från Jura-hafven.» Under vårt släktes ökenvandring ljuda emot oss hans
ord, tröstande, stärkande och hoppgifvande liksom Moses’ löften till
Israels barn:

»Blir hvad själfviskt är förgätet blir inom dig gudsbelätet härligare
danadt ut genom släkte efter släkte, skall, hur långt än öknen räckte,
du jordanen nå till slut.»Hatrjpei) ii)ot ti)afeFialisti)ei).

*Nej, I fromme, söken djefvulen icke i de exakta vetenskaperna. I
hafven honom alldeles inpå er i den praktiska materialismen, hvars mest
gigantiska uppenbarelse är anden i det nittonde århundradets
industrialism.»

V. R. (Efterskrift till »Den nya Grottesången.»)

Kampen mellan det goda och det onda har många faser, många olika
skepnader. Det är en strid, som kämpas under envigets form i människans
inre, medan den i den yttre världen rasar i form af ett oförsonligt
krig mellan sann idealism och materialism. I den striden har ingen rätt
att vara neutral. Här gäller det i fullaste mening: »Den, som icke är
med mig, han är mot mig.» I denna strid gäller det att taga sitt parti.
Pådenna kamp kan tillämpas den lag, som redan Solon på sin tid
stiftade, att vid uppkomna stridigheter inom staten ingen medborgare
hade rättighet att förklara sig neutral, att vara passiv.

Det var gifvet, att Viktor Rydberg, i egenskap af idealismens förnämste
banérförare icke allenast i vårt land utan i hela den skandinaviska
norden, måste intaga en själfskrifven ledareroll i denna vår kamp mot
materialismen. Under tidigare skiften af sin lefnad riktade han
förnämligast sina vapen mot de abstrakta former, under hvilka
idealismens fiender uppträda, men ju äldre han blef, ju mer omedelbart
ingrep han i den praktiska kampen mot denna materialism. Det är mot den
moderna jagten efter guldet såsom medlet för tillfredsställande af
njutningslystnaden, som Viktor Rydberg framför allt i Grottesången har
riktat udden af sitt väldiga sångarsvärd. »Gör med minsta
kraftförlösning guld af muskelenergi», det är den formel, efter hvilken
industrialismen löser Grotteproblemet. Detta är första budet i
mammonsdyrkans codex; det andra lyder: »Misskund med den svages lott är
mot evolutionens lag ett brott,» och grundtemat i festhymnen till
Mammons ära ljuder:»Nu springer Lazarus vid Grottestången på sårig fot,
tilldess han stupar kull, och orgien grumlas ej för fattigmannens
skull, och utan désaccord vid yppigt bord är sången.»

Ännu en gång låter Viktor Rydberg den gamle Ahasvérus uppträda, denna
gång för att ur sin vandrings rika erfarenhet söka jämförelsepunkter
mellan forna tiders elände och våra dagars och för att härur draga sina
slutsatser:

»Kunde jag med några få uttryck känneteckna det nu händöende nittonde
århundradets elände i jämförelse med föregående seklers, skulle det
vara: det genom industrialismen på sitt sätt organiserade och
systematiserade eländet i motsats till det oorganiserade; det med
teorier rättfärdigade eländet i motsats till det teori-lösa; det från
religionen hopplöst bortseende eländet i stället för det af kyrkan
medlidsamt omvårdade, smekta, genom oförståndig all-mosegifning ökade,
men äfven lindrade, hug-svalade, ja adlade. Och slutligen: det jäsande,
en fullständig samhällsomstörtning planläggande eländet i jemförelse
med forna tiders stundom uppbrusande, men till regeln tåliga och
apatiska.

De föregående århundradena hade mångasmå handkvarnar åt eländet Det
nittonde har sett uppföras åt detsamma en enda ofantlig, som snart
omfattar hela vår planetmänsklighet. Mytens Grottekvarn är flyttad in i
verkligheten.

Det är icke endast kroppsarbetarens lif hon kräfver. Hon glupar lika
girigt öfver alla.

Arbetsköpare och arbetssäljare drifvas om hvarandra in i hennes
svänghjul och stupa där och ihjältrampas. De människor äro få, som
kunna anse sig någorlunda tryggade mot det hungrande odjuret Ångesten
har fått insteg i nästan alla sinnen. Sången, den naiva och äkta, som
ingifves af den lugna glädjen eller af hennes lika sköna fränka, den
lugna sorgen, höres allt mindre från lundar, skördefält, kojor och
slott. Ångesten förjagar honom. Ångesten börjar gripa äfven barnen.

En predikandes röst skär igenom den töc-kenfyllda rymden. Hvad har han
att förkunna? Ett budskap till de betungade eller hvad? Något, som kan
lätta bördan af den fasa, som trycker oräkneliga bröst?»

Och hvad är målet för denna rastlösa sträfvan efter guld? Ingenting
annat än de möjligheter för tillfredsställandet af lystnaden
eftermateriela njutningar, till hvilka penningen banar vägen.

Njutningslystnaden är tidens stora sjukdom, och den är framför allt det
svenska folkets skötesynd. Tidens demokratiska anda har funnit ett af
sina påtagligaste uttryck i fråga om njut-ningsmedelns tillgänglighet
för alla. Ett allmänt höjande af fordringarne på lifvet har gått
jämsides med allmänbildningens höjande — eller rättare sagd t — har
ökats i betydligt större progression. Liksom hvaije brott mot de eviga,
moraliska såväl som fysiska lagar, hvilka regera världen och
människonaturen, har i sin följd sitt straff, så hafva brotten mot
enkelhet och måttlighet sina följder i kroppsligt lidande och ekonomisk
ruin.

De ödesdigra följderna af ett onaturligt lefnadssätt — i de förmögnare
klasserna genom omåttlighet och dryckenskap i förening, i de fattigare
genom dryckenskap samt otjenlig föda

— äro vida mera omfattande än man i allmänhet antager. Så snart en
individ hunnit för-värfva sig en inkomst, större än som är oundgänglig
för lifvets nödtorft, söker han i full öfverensstämmelse med i alla
samhällsklasser rådande tonen förvandla detta öfverskott i
njut-ningsmedel. Att hans helsa därvid tar skada bekymrar honom i
regeln föga. Han fortsätter med sitt lefnadssätt till dess naturen
själf en vacker dag säger stopp.

Men ett sådant lefnadssätt verkar icke blott kroppsligen förstörande
utan också andligen depraverande. Den som vant sig vid ett annat,
dyrbarare lefnadssätt än det hans tillgångar medgifva, söker sig en
möjlighet till fortsättande såsom snyltgäst på andra, vare sig direkt
eller indirekt, i form af skuldsättning. Då mat och dryck blifva
hufvudsaken vid sammanvaron, förlorar gästfriheten sin ursprungliga
betydelse, den att gifva del af andan i huset och af de andliga värden,
som förvärfvas under sammanvaron med dess medlemmar. Att endast betala
maten för gästerna är en gästfrihet af det slag, som kommunen består
fattighjonet.

Då fordringarne på lif vet icke kunna bringas i motsvarighet med
inkomsterna, väljer man den utväg, som i Sverige blott allt för lätt
står alla öppen: skuldsättningen.

För detta nationallyte, som är en af njutningslystnadens påtagligaste
följder, hade Viktor Rydberg ständigt blicken öppen liksom för alla de
andra. Han låter ju Svante harpoleka-ren säga om kyrkoklockornas
offrande för gäldandet af Sveriges skuld till Lybeck: »Skuld skall
gäldas, om ock med möda intill döden. Skuld är en kämpe, som skall döda
din själsadel, om du icke dödar honom. Medvetandet af vanära skulle
tynga ditt arbete på åkern och i skogen, svenske man. Det skulle rycka
vin-garne af de böner du uppsänder för dina tegars gröda och ditt hems
trefnad».

Mot denna låga njutningslystnad, denna flacka materialism satte han en
allt omfattande idealism, som strålar oss till mötes i alla hans
arbeten, och liksom han trodde på en slutlig seger för mänskohjärtats
kamp mot medfödd själfviskhet, siade han om den dag, då vårt släkte
efter sin långa vandring genom materialismens öken skall nå fram till
idealets Salem:

»Se, i dagens kvalm framför oss drar en stod af skyar; men skyn är väfd
af idealer, Herrens ande är i den.

Siarn står på diktens Nebo, jublande från bergets kam: Salem, Salem ses
i flerran! Fram till fadershemmet, fram!»¡Själf uppfostrat).

»Människan kan också forma sig inifrån genom de krafter, som slumra
eller verka i hennes personlighets kärna, och äro dessa i förbindelse
med den kraft, som öf-vervinner allt, så kan hon i hvilken
lefnads-ställning som helst dana sig efter den gudomliga förebild, som
är den mänskliga idealbilden.»

V. R. (Pessimistiska hugskott.)

Bland grundtonerna i Viktor Rydbergs diktning, bland de djupa
sanningarna i hans verk är det en, som med ständigt samma kraft ljuder
oss till mötes. Den lyder: uppfostra dig själf, dana ditt inre till
öfverensstämmelse med den mänskliga idealbilden!

Denna maning känner han själf inom sig i form af en aldrig stillad
trånad. Han ser i densamma ett återsken från en svunnen skönhetsvärld,
från ett förloradt Eden.»Flög kanske genom moder Kaos’ dunkla själ, då
hon i födsel våndor låg med denna värld, en plötslig hägring af en
värld, ur stånd att här i himmelsk renhet få sin form och verklighet?

Har då, i häpnad öfver synens majestät, hon genombäfvats af en trånad,
som är kvar i mänskolängtan till en mänsklig mönsterbild?—»

heter det i dikten »Ar/från kaos.» Men denna dunkla, aningsfulla
förnimmelse tar i hans själ allt fastare och klarare former.
Idealbilden danas ut för hans inre öga, med allt jemt växande klarhet
Allt skarpare formulerar han sin fordran: forma dig efter detta
mönster! Allt mer fjärrskådande blir hans blick för tingens innersta
väsen. Till sist står det klart för honom den djupa sanningen att den
mänskliga idealbilden i sig innefattar förbindelsen mellan det goda och
det sanna i högsta form, och att vi på vandringen mot detta mål fått
tvenne ledstjärnor: samvetet och förnuftet Ju tydligare dessa
ledstjärnor lysa vårt inre, ju rakare går vägen mot idealet Men då
ondskan och okunnigheten draga sina moln förbi dem, då går vår vandring
genom natt och mörker. Idealbildens utdanande blir därför en dubbel
verksamhet: skärpandet af förmågan att skilja mellan godt och ondt och
det godas efterföljelse samt förnuftetsskärpande och sökandet efter
sanningen. Öf-verförda på själfuppfostrans praktiska område heta dessa
sträfvanden: karakterens grundläggande och utdanande samt begåfningens
utveckling.

Med sorg och harm såg Viktor Rydberg omkring sig allestädes människor
utan andlig midtpunkt, folk för hvilkas medvetande gräns-skilnaden
mellan rätt och orätt är högst ofullständigt uppdragen, för hvilkas
handlingssätt ingen bestämd norm ligger till grund, utan som handla
blott på grund af tillfälliga stämningar eller på grund af
omständigheterna. Det grämde honom att ständigt möta denna andliga
ple-bejhop, om hvars släkte Mefistofeles säger till Faust i Auerbachs
källare:

»De hedersmännen vädra aldrig Hin,

om än han hölle dem i kragen.»

Mot bakgrunden af tidens andliga likgiltighet, som under toleransens
mantel låter religionen blifva en smakfråga eller som talar om »på
andra sidan godt och ondt», framträder Viktor Rydbergs sällsamma
gestalt ännu mera skarpt Det centrala i hans lif, det första och det
sista i alla hans handlingar är »ett ensamt människohjärtas ständiga
sökande efter det rätta, dennaouttröttliga sträfvan att ifrån sig
afskilja det onda och att — fritt och otvunget på sin egen väg — följa
det goda, hvars makt han kände i sitt hjärta. »Desidera ardua, desidera
Deum->, »trängta efter det upphöjda, trängta efter Gud», var ju det
valspråk, i hvars efterföljelse han utan mänskofruktan lefde sin lefnad
ut.

För själf uppfostran fordras föredömen. I fråga om människonaturens
utdanande i enlighet med evighetens lagar har Viktor Rydberg gifvit oss
sitt eget föredöme, och han är därför såsom Gustaf II Adolf sade om sig
själf till Nürnbergs patricier »en predikare i ord och handling,* en
uppfostrare för vårt folk ej blott i sina skrifter, utan också i hela
sin lefnad.

Det är sådana föredömen ett folk behöfver. Ju närmare de stå oss i
tiden, ju mer deras kamp gällt samma fiender, som vår, ju verksammare
äro de. Att följa Viktor Rydberg genom hans lefnads vandring, att se
huru af den oroligt sökande tviflaren blef den barnafromme vise, huru
han på sin väg nådde fram till allt större klarhet, men huru han under
hela sitt lif förblef denne outtröttlige arbetare, denne orädde kämpe
för det goda och det sanna, för samvetets bud och förnuftets lagar, det
är attfölja en hjältesaga, hvars sällsammaste drag är att den utspelas
i en tid, som glömt både sagor och hjältar. Huru utdanades då denna
sällsynt rena karakter, huru blef han denne underbare man?

Förvisso kom han till denna klarhets höjd genom ett oaflåtligt sökande
efter sanningen, genom ett oaflåtligt arbete på viljeriktningens
hänvändande åt det goda. Att lifvet ytterst blott äger ett enda stort
problem, det som vidrör evigheten, var honom från begynnelsen klart På
det problemets lösning egnade han i första och sista hand sina tankar.
Han sökte sanningen i främsta rummet i Böckernas bok, men ej under
bokstafvens träldom, utan under sträfvan att frånskilja från denna bok
sådana ofullkomligheter, som äro oundgängligen förenade med
människohändernas verk vid dess samlande och tolkande. Men han förstod
också att läsa i naturens bok, i den oändliga biblia fiaufierum, som
skapelsen utbreder för hvar och en, som förstår att läsa däri.

Dessa voro de urkunder, ur hvilka han i främsta rummet sökte sanning
och vishet. Men då han visste att sanningens ljus trängt till vår jord,
brutet i tusende strålar, sökte han, fri från

4trångsynt ensidighet, med glödande flit visdomen i skilda tiders och
skilda folks andliga skatter. Han trängde sig in i Hellas'
skönhetsvärld och lefde sig in i våra hedniska förfäders tankelif. Han
aflockade medeltiden dess mysterier och lät oss åter känna en fläkt af
humanismens och reformationens nydanande, lif-gifvande ande.

Men ej blott på vetandets väg sökte han sitt mål. I det ensamma
hjärtats själfpröfning, i begrundandets tysta stunder sökte han sitt
andesinnes utdaning i innerlig öfverensstämmelse med den idealbild, som
ständigt stod för hans ögon. I femtio år förblef hans väg den ensammes.
Länge fick han alltså vandra den väg, som Dan te kallar »den smala
vägen, vägen som är så smal att man måste vandra en och en».

Så danades hans karakter under ödmjuk underkastelse och under oaflåtlig
själfpröfning. Hans själ rymmer därför på samma gång mycket af Faust,
af »denna eldsjäls törst efter vetande och skönhet» och mycket af den
helige Franciskus, »hvars andliga mod, hvars förmåga att gladlynt bära
de yttersta försakelser och hvars barmhertighet mot de elända»
mästerGudmunds pensel skildrade i franciskanemas klosterkapell i
Vapensmedens Jönköping.

Bland Zaratustra, Homeros, Virgilius och Saxo glömde han icke boken om
Timmermans-sonen från Nazaret, för dammiga folianter glömde han ej
naturens bok med Makrokosmos tecken, och då påskmorgonen grydde, kunde
han vidöppet slå upp sin studerkammares fönster för vårens luft och
klockornas signande ljud.

* *

*

Jämsides med karakter ens danande gick hos Viktor Rydberg utvecklingen
af hans rika begåfning. Äfven här är hans egen lefnads-skildring den
bästa illustration till de åsikter, han uttalat i sina verk.

Att hans snille var honom medfödt, att hans sällsynta begåfning var
goda geniers gåfva redan vid hans vagga, torde ingen bestrida. Men han
är på samma gång obestridligen ett vittnesbörd om den gamla sanningen
att blott af en lifskraftig rot uppväxer en lifskraftig stam. Han var
af gammaldags ärlig, modig och gud-fruktig svensk soldatstam, d. v. s.
han var af en af de kraftfullaste raser, världen skådat. Liksom aloen
blommar en gång hvart hundradeår, så födes stundom af en sådan stam
sent omsider ett snille.

Men att vara född till geni är icke nog för att blifva det. Mången
sällsynt blomma har vissnat i sin knopp. Det fordras en fortsatt,
oafbruten utveckling af de medfödda andliga gåfvorna om snillet skall
nå den blomstring, då det först förtjenar bära sitt namn. Liksom en
människa, hon må ha blifvit född med en mer eller mindre kraftig kropp,
dock kan genom harmoniskt bedrifna öfningar mer och mer utveckla
densamma, så kan den andliga begåf-ningen, visserligen icke till graden
höjas en tums-mån öfver den medfödda, men dock genom harmonisk
utbildning alltjämt tillväxa.

Men den rika begåfningen löper lätt fara att förlora sig själf, och det
är därför som det med rätta blifvit sagdt: »att vara ett geni, det är
att vara sin genius trogen.» Äfven i den bemärkelsen var Viktor Rydberg
ett snille. Han följde troget de lagar, han förnam i sitt väsens
innersta, och i enlighet med hvilka hans utveckling måste gå, om han
skulle blifva den han kunde. Han egde dessutom i högsta måtto snillets
säregna gåfva att se sakernas kärna, att kunna skilja det väsentliga
från det ovä-sentliga, att inse livad som är att göra och hvad som kan
göras. Då han gifvit Sverige Vapensmeden, måhända detta sekels yppersta
svenska prosadikt, svarade han en person, som velat göra honom
uppmärksam på några kronologiska förbiseenden i boken: »Jag har icke
åsyftat att skrifva en ’historisk roman’ i vanlig mening, utan något
annat och behöfligare.» Att han gaf vårt folk just sådana lärdomar, som
det mer än något annat behöfde, visar hans storhet Han egde i högsta
måtto den geniets klarhet om målet och kännedom om medlen, genom
hvilket det når till den punkt, hvarthän det syftar. Men denna klarhet
om målet förutsätter ett förbiseende af skymmande och stängande
detaljer. Då vi så ofta se andra rikt begåfvade naturer insnäijas i
småaktiga omsorger om oviktiga föremål eller låta sig förledas att
använda sina gåfvor för lumpen vinning, se vi deremot i Viktor Rydberg
en människa, som förstod att såsom Carlyle säger: »förenkla sin väg
genom lifvet och förblifva sig själf trogen.» Kännedomen om de rätta
medlen för sin utveckling förutsätter en själf kännedom, utan hvilken
ingen når sitt mål. Äfven denna egenskap i formaf en granskande och
sofrande själfkritik, ägde Viktor Rydberg.

Men han ägde dessutom ett ännu mera sällsynt drag: modet att vara sig
själf Han vågade det sällsynta att fast behålla och bevara sin
individualitet, och i dessa specialisternas tider vågade han bevara
sitt snilles universalitet. Han vågade vara sin egen, i en tid, då
språkbruket gjort ordet egen liktydigt med underlig, besynnerlig.
Hvarken människofruktan eller hänsyn af lägre art hindrade honom från
att säga sin mening ut. Likt Lucanus var han beredd att hellre dö än
offra sin öfvertygelse. Åt den stoiske filosofen har han egnat en af
sina vackraste dikter och Lucanus’ dikt om den romerska frihetens
undergång är den pergamentsbundna bok, som Harpolekaren utväljer, då
regnet faller, våraftonen på Talavid. »Det fanns rader där, som tryckt
sig in i hans själ och i svåra val bestämt hans beslut Så raden, som
lägger brännjärnet på den, hvilken, för att rädda lifvet, offrar det,
som ger lif vet värde.»

Men lika fast, som han bevarade sin öfvertygelse, lika fast bevarade
han på alla områden sin individualitet, som i mångfrestande och
vidt-spejande natur var nära besläktad med den per-sonlighet, som han
skildrat]under titeln »En tm-derbar man» — Leonardo da Vinci. I
arbetsfördelningens tid tar han till orda för mångsidigheten, men en
sådan, som utan upplösande splittring behåller det omfattande snillets
förmåga att öfverskåda vida områden af vetandets fält Han säger om
Leonardo: »Om vi icke med visshet kände, att en sådan man lefvat,
skulle vi kanske förneka hans möjlighet, vi som lefva i en långt
drifven arbetsfördelnings tid. Denna har sina lätt insedda fördelar.
Den är i hvarje fall egnad att åstadkomma en storproduktion af
småsaker. Dess olägenheter falla ännu icke i ögonen på de fleste.
Eftervärlden, som skall lida af dem, tillkommer det att döma dem.

Det är riktigt att samla sina krafter i stället för att sprida dem. Non
omnia possumus omnes. Och då den enskildes samlade krafter vanligen
nätt och jämnt förslå för det inskränkta fält, hvarpå han använder dem,
må han ursäktas, om han med en axelryckning tillämpar satsen om
arbetsfördelningens välsignelser och det mångsidiga sträfvandets
fördärflighet äfven på en man som Leonardo da Vinci. Vi tala ju och
döma som vi ha vett till. Den lilla hjärn-kapaciteten misstanker just
på grund af sin litenhet den stora. Det ligger så nära till hands att
säga äfven om detta jättesnille: hvilken skada att han så splittrade
sig!»

»Men man har så mycket större skäl att vara tacksam för att historien
ådagalagt, att ett så vidtomfattande snille lefvat. Det ger oss hopp
om, att sådana kunna åter uppstå. De varda behöfligare i samma mån som
arbetsfördelningen på vetenskapernas och konsternas områden tillväxer.
Tiden lider ingen brist och kommer ej att göra det på fackmän, som
bearbeta hvar och en sin lilla teg och knappt kasta en blick utöfver
dess stängsel. Till hvarje sådan plats finns, kan man säga, duglige
sökande i tiotal och hundratal. Men hvad den kan komma att lida brist
på är snillen med förmåga att öfverskåda större delen af det ofantliga
fältet och ordna det splittrade arbetet å detta till ett helt med
gemensamt mål.

Saknade människosläktet vidtomfattande snillen, skulle dess tänkande
och görande varda till idel styckverk, till mosaikbitar, förströddautan
hopp om en hand, som mäktade sammansätta dem till en helhet. Det är
skal att påminna och åter påminna därom i denna arbetsfördelningens
tid, och äfven därom, att hvad man kallar fantasien, den af
själsstorheten och den praktiska snusförnuftigheten medlidsamt
betraktade fantasien, är de stora upptäckternas springkälla.»

* *

*

Som den outtröttlige sanningssökaren, som den orädde sanningssägaren
och på samma gång som individualismens främste målsman, står Viktor
Rydberg för alla’ tider såsom en uppfostrare för vårt folk. Men framför
allt annat är han för vår själfuppfostran ett föredöme, ty det var hans
beständiga sträfvan att omdana sitt innersta i enlighet med den
gudomliga förebild, efter hvilken vi med jordisk oförmåga skapat vårt
ideal för en människa. Detta är hans uppfostrarepersonlighets kärna.
Stridsmän för de stora idéerna skall helt visst vårt land aldrig sakna,
men hvad det saknat och saknar är män, som icke böjt sitt hufvud för
»Zeus, olympiern, den makt, som bevingarblixten och skakar jordens
grund,» men som likafullt i ord och handling ödmjukt kunnat säga:

»Böj dig, menska, för en törnkrönt allmakt, som på blodigt kors med
kärlek gäldar bödlars nit!»Po11$uppfosh»ai).

»Tänk om det vore så, att ett folk, för att hålla sig friskt, måste ega
någon källa med lefvande vatten, någon Kastalia, hvarur det kan dricka
hänförelse, när det törstar efter själens vederkvickelse?»

V. R, (Pessimistiska hugskott.)

Det svenska folkets uppfostran — så lyder den stolta uppgift, som alla
våra stora män, om ock under skiftande former, lagt sig före. Många
hafva arbetarne varit på detta ständigt ofullbordade verk, men bland
mästarne skall i alla tider nämnas Viktor Rydbergs namn.

Hans klara blick visade honom äfven här vägen. Han gick redan från
början till sakens kärna, satte yxan till roten och angrep med kraft
det materialismens träd, hvars väldigagrenar hota att utestänga det
ljusa framtidshoppets och det glada lefnadsmodets solsken. Hvad han i
främsta rummet ville återskänka vårt folk var tron på idealerna,
hänförelsens tro på höga mål. Han fann snart huru det nyktra
förståndet, den praktiska affärsmoralen i våra dagar hafva tillräckligt
med förespråkare och en allt för god resonnansbotten hos vårt fordom
för opraktiskhet och tanklöst öfverdåd klandrade folk. Med ledsnad
iakttog han den andliga flackheten, bristen på höga synpunkter,
frånvaron af verklig entusiasm. Ett folk, som icke längre kan uppväckas
och eldas af en stor tanke, det folket sofver icke vederkvickelsens
utan dödens isande sömn. Det är visserligen sant att bristen på synlig
entusiasm i någon mån har sin förklaringsgrund i det sinnets blyghet
för att föra sitt innersta till torgs, som ju är ett så äkta svenskt
drag, men tillräcklig är den förklaringsgrunden icke. Entusiasmen måste
ingå såsom ett af de förnämsta medverkande momenten i hvarje
uppfostran, men för folkuppfostran är det ett lifsvilkor. Endast en
allmän, djupt ingripande och vidt omfattande hänförelse kan komma
folkets väldiga hjerta att klappa fortare, endast entusiasmen kanbringa
folken till storverk, de må heta korståg? befrielsekrig eller
reformationer. Till och med kampen för mål, som aldrig kunna nås, är
vida mera värd än likgiltighetens sömn, »till och med hänförelsen för
drömda, opraktiska, aldrig upphinneliga mål har visat sig för folken
och deras kultur mer stärkande än ett lif, som lider brist på ideal
er.» Men för att predika korståg, för att höja frihetskrigets fana
eller för att genomföra en reformation fordras det en Peter af Amien,
en Engelbrekt eller en Luther. Det är sådana män ett folk behöfver, det
var en sådan, som vårt folk egde i Viktor Rydberg. I korståget mot
själfviskheten, i befrielsekriget mot materialismen och under den nya
andliga reformationens begynnande strid var han den, som bar
hufvudbanéret.

Men hvad hänförelsen betyder för ett folk, är icke det enda han lärt
oss. Han har också visat oss, hvad det betyder för en nation att vårda
sina höga minnen, att icke afhugga de länkar, som binda nutid, forntid
och framtid samman och som äro de osynliga band, som förena de spridda
enheterna till ett gemensamt helt, individerna till en nation.

Han hade om ett folks inre samhörighetett högre begrepp än hvad
samtiden ännu eger, att en nation är en organism var för honom icke en
metafysisk spetsfundighet utan en lef-vande verklighet. Han förstod
hvad som ännu för de flesta är dunkelt, att det är folkkaraktärens
fasta individuela drag, som skapa det egentligen varaktiga, oafbrutet
fortlefvande hos ett folk, och att det är historiens högsta uppgift att
uppsöka och liksom understryka dessa nationela drag, att hålla
historien såsom en spegel framför folkets ansigte. Därför är den
verklige historikern, den som med vetenskapligheten förenar skaldens
gåfva att ana de sanningar, som icke återfinnas i krönikeböckerna, och,
hvad som är ännu viktigare, som så kan förtälja om hvad som händt, att
de lefvandes hjärtan vibrera på samma sätt som deras fäders en gång
gjorde, han är sitt folks verklige lärare. Till en sådan folkets lärare
mognade Viktor Rydberg. Han hade alltid älskat att »skåda hän i § ärran
till de hägringar vid synranden af diktens himmel, som spegla flydda
dagars djupa hug», men det var först mot slutet af sin lefnad, som han
gaf oss, i Vapensmeden, några af dessa syner, som skymtade för hans
skaldeöga. Men han gjorde mer änså — han gaf ett uttryck åt sin och
alla ädla sinnens djupa harm och sorg öfver tidens otacksamma
likgiltighet för det fäderneärfda och hänsynslösa förakt för det
kommande, okunnighetens förakt för samhörigheten och traditionerna. Han
valde, för att gifva uttryck åt denna känsla, en symbolisk form, som i
ädelhet och gripande poetisk kraft på något annat språk icke eger sin
like. Det är vårdträdet, han gör till symbol för dessa i vanlig form så
svåruttryckta känslor.

»Bonden fäller, fal för vinning, med egen hand sitt ätts vårdträd.

Det flyktiga nu vill njuta sitt eget, men ej kedja forntid och framtid
samman.

Så lossas häfdernas heliga länkar.

Himmelssyner hägra ej mera.

Rättens runor ristas af våldet.

Som gudar dyrkas I^usta och Guld.»

Eller också är det såsom i Vapensmedenen fräck yxbärare, af det slag,
som kallar sig själf reformator, och som börjar sin verksamhet med att
utan skonsamhet hugga ned det gamla, hvilken hotar vårdträdet. Mäster
Gudmund säger till Margit: »Du vet, att det icke är af feghet, som jag
tigande låter misshandla mig, och du vet, hur jag dragit gränsen af min
eftergifven-het Nej, jag oroar mig för att Lars låter hugga vårdträdet,
innan vi båda verkställt vår plan. Jag vill icke se det falla. Jag
drömde därom i natt och vaknade betryckt i mitt bröst. Vårdträdet, som
ses från Vestra hallar och från sjön nästan jämnhögt med tornspiran
.... det, som farfar planterade och som i så många år bredt sin skugga
öfver vår gårdplan och vid blomningstiden fyllt den med vällukt . . . .
Linden, till hvars sus jag lyssnade som barn i min lilla säng, och som
ledsagade med orgeltoner min moders böner!»

Men äfven mot andra former af okunnighet och likgiltighet, hos den del
af vårt folk, som på grund af börd, samhällsställning eller förmögenhet
är egnad att intaga en ledande ställning, riktade Viktor Rydberg sitt
kraftiga, väl-befogade angrepp. Bland de sista ord, som flöto ur hans
penna, i den inledande afhand-lingen till Benjamin Kidds »Den sociala
utvecklingen», säger han: »enhvar, som i minsta mån är dertill egnad,
bör göra hvad han kan för att hejda den sjunkande bildningsnivån inom
vårt folks ledande klasser.»

Det lider intet tvifvel om att detta sjunkande i främsta rummet
föranledes af det sätt, på hvilket den ungdom uppfostras, ur hvilken
eljest i framtiden de ledande personligheterna borde framträda. Här är
det likaså den bristande kontinuiteten, den bristande samhörigheten
mellan de äldre, de som sitta inne med erfarenheten, och de unga, som
en gång efter dem skola taga ledningen, som är en af anled-ningarne.
Ungdomen erhåller sina kunskaper i skolor, där utan hänsyn till anlag
eller individualitet alla undervisas efter samma stereotypa schema. Det
är icke som fordom, då mästaren valde sina lärjungar, ett inre band,
som förenar läraren med eleverna. Därför blir resultatet i de flesta
fall ett å ömse sidor intresselöst inpluggande af kunskaper, icke en
lifgifvande, danande uppfostran. I forna dagar omgaf sig landets store
med ett antal unge män, hvilka såsom väpnare eller pager följde dem i
alla olika förrättningar och som därigenom erhöllo

5en uppfostran, hvilken gjorde dem verkligt egnade för statens
viktigaste värf. Gustaf Vasa skulle aldrig ha blifvit den han blef, om
han icke som yngling kommit till Sten Sture den yngres hof. I vår tid
åter lemnas ungdomen, efter aflagda examina, att på egen hand samla
lifserfarenhet, utan omedelbara föredömen eller direkt verkande
impulser. Nu sporras icke längre någon del af Sveriges ungdom af det
lefvande intresset för de stora frågorna, och intresset för det
allmännas väl är i sjunkande, samtidigt med att egoismen stiger. Hvem
kan under sådana omständigheter undra på, att äfven den allmänna
bildningsnivån faller? Fins det då intet botemedel mot detta bedröfliga
missförhållande? Jo, helt visst skulle mycket vara vunnet om de äldre
och erfarnare, i stället för att lemna ungdomen vind för våg, togo sig
an den på allvar, om ungdomens uppfostran icke ansågs afslutad med
skolårens slut, och om det personliga elementet mer kom till heders vid
all undervisning.

Af högsta värde är ock alla de medel, genom hvilka en sann
kunskapstörst kan väckas, framför allt väckande föredömen af verklig
bildning. Ty denna kunskapstörst ärtrots allt i aftagande. Detta är ett
af de tecken, genom hvilka den gamle Ahasverus i Grottesången siar
släktets undergång: »Om du kan tro mig eller ej; men jag har gjort den
iakttagelse, att människorna, i trots af alla vetenskapliga
sträfvandens tillväxt, varda allt mindre vetgiriga. Ungdomens
vetgirighet slocknar nu tidigare än fordom. Hvad angår bemödandet att
tränga tillbaka i det förflutna, begränsar det sig alltmer till den
officiella och honorerade forskningen, som bedrifves af embetsplikt. Du
vet otvifvelaktigt hvad vetgirigheten om det förflutna är, sedd i
stort. Den är för människosläktet detsamma som viljan och förmågan att
minnas, att erinra sig är för människan. När hos henne denna vilja —
ytterst beror all förmåga af drift och vilja — när den slappas, är det
ett tecken, att ålderdomen är inne och döden nära. För gångna släkten
voro förfäderna heliga, och arfsägnerna om deras gärningar den
dyrbaraste af alla skatter. I våra dagar skulle man vara en
industriidkare af sällspord art, om man icke brände deras ben till, låt
mig säga, blanksmörja, och samtliga intygen om deras gärningar till
aska, om man vore i tillfälle därtill och därmed förtjente litetguld.
Hvad angår framtiden, så huru många äro de, som bry sig om den? Det är
sant, att samhällena, för att icke redan i nästa släktled gå under,
sörja, om än med knot och knussel, för barnens uppfostran. Men är det
med den omtanke för rasens bestånd och blom-string genom århundraden,
som utmärkte de gamla folken? Nej. Och de, som vuxit upp i deras
skolor, hvad mena de allra fleste härom? Har du icke sett de unges
förvåning, om en gubbe sätter ett träd, hvars frukter han har ingen
utsikt att själf få njuta? Nej min vän, mer och mer lösa sig länkarne
mellan det förflutna, närvarande och kommande. Mer och mer lefver man
ögonblickets lif. Men tror du, att en kedja, hvars länkar lossna från
hvar-andra, skall länge hålla?»Ber) sociala frå^ai).

»Förvandla striden om tillvaron till det af visdomen ledda, af
medkänslan lättade samarbetet för tillvaron !»

V. R. (Om Buddha återvände.)

En människa med Viktor Rydbergs skarpa öga och djupa medkänsla med alla
lidande kunde icke förblifva ett stumt vittne till tidens sociala
missförhållanden. Åt den hetsjagt efter penningen, in i hvilken med
konkurrensens piska industrialismen drifvit det moderna samhället, gaf
han i Grottesången en symbolisk form, som i poetisk kraft, i sjudande
harm och i varm medkänsla med de olyckliga på intet annat språk eger
sin motsvarighet. Det i alla samhällsklasser lika hemmastadda lidandet
blef föremål för hans analys. Stundomär han benägen att anse det
obotligt, att betrakta det såsom ett ondt, hvilket icke kan undvikas,
därför att det ingår såsom ett element i Guds världsordning. »Det ser
ut», säger han, som om vårt slägte behöfde lidandet, som om hela
klasser måste sucka under nöden och eländet, för att idealet må ega ej
blott enskilde målsmän, utan äfven kämpande härar till sitt
förfogande.» Stundom ser han saken ljusare och hoppas på seger, om ock
skymtande i det mest aflägsna fjärran. Han undersöker fattigdomens och
nödens inverkan på menniskans moraliska daning och säger de sanna
orden: »vore fattigdom och nöd ledsagade af moralisk förädling, kunde
man knappt önska något värre än att se dem upphäfda. Erfarenheten synes
gifva vid handen, att öfverflödet och nöden fördärfva hvar på sitt
sätt, och att det samhälle befinner sig bäst, hvars lagar icke motverka
bönen: »fattigdom och rikedom gif mig icke, men låt mig mitt nödiga
uppehälle njuta!» — Den ytterliga fattigdomen förvildar och förbittrar,
väcker afund och klassliat, rikedomen åter försämrar i de flesta fall
sina inne-hafvare, genom att slå upp på vid gafvel portarne till
njutningslystnadens tempel.Hvad har då blifvit gjordt för lösandet af
den sociala frågan? Mycket har visserligen talats och skrifvits, men
härifrån och till handling är steget stort. Allt ifrån St Simons och
Adam Smiths tid hafva icke förslag saknats till frågans lösning, men
ännu står den alltjemt lika långt från verkligheten.

Massornas elände kvarstår alltjämt såsom samma olycksbådande åskmoln.
Det sociala lidandet framträder under föga förändrade former, om också
i rent fysiskt afseende någon minskning inträdt i dessa
missförhållanden, om antalet ihjälfrusna eller ihjälhungrade icke
längre är så stort som förr, så hafva i stället de andliga lidandena,
som beledsaga den lekamliga nöden, förökats. Det moderna samhället har
infört jämlikhetsbegreppet, som för äldre tiders proletärer var okänd
t, likheten inför lagen, erkännandet af ett rösträttssystem, där hvarje
röst väger lika, detta måste helt naturligt komma olikheten i
lefnadsvilkor att kännas ännu bittrare för den fattige.

Det fåtal i samhället, som är i besittning af makten och förmögenheten,
hafva i full öfverensstämmelse med det egoismens evangelium, som
allmänt predikas, icke gjort min afatt afstå något af sina företräden.
Samhället har visserligen genom införandet af den offent-' liga
fattigvården erkänt principen att en til| världen kommen menniska har
rätt att fortfarande vara till, men med det tysta förbehållet att en
sådan tillvaro icke af barmhärtighep-hänsyn behöfver göras ens dräglig.
Men pin icke barmhärtigheten talar, menar Viktor R/yd-berg, »borde
klokhetshänsyn göra det De;t är denna »Cesarernas visdom», om panes et
circenses, detta »att hungerns kraf på brö$ och sinnets kraf på fröjd,
de äro makter makten har att räkna med», om hvilken han sagt: »Sen dess
syns äfven denna lumpna visdom glömd.»

Under tiden skjuter afundens och begärelsens socialis7n sina djupa
rötter. Det egoistiska sinnelaget är äfven här grunden. Att med hvilka
medel som helst tillkämpa sig utvägar till materiela njutningar, är
dess lösen. Likhet i fråga 0111 njutningsmedelns fördelning är målet
för denna socialism. Då en fullkomligt lika fördelning af
nationalinkomsten, — enligt en enkel beräkning, exempelvis i ett land
som Sverige, med en nationalinkomst af 900—1000 mill. kr. och en
folkmängd af nära 5 millioner,sålunda ger den årliga inkomsten per
individ af omkring 200 kr. — endast skulle göra de rika fattiga, utan
att göra de fattiga rika; blir i stället socialismens tysta fordran
sålunda formulerad: »I hafven länge nog innehaft de bästa platserna,
rikedomarne, njutningsmedlen, nu är det tid att I afstån dem åt oss».
Med andra ord: de sista vilja nu blifva de främsta, lösen är icke
längre »latom oss dela»! utan »låtovi oss byta»/ Om anhängarne af den
tidigare utopiska teorien om egendomens fördelning kunde hoppas på
dennas verkli g-blifvande, så småningom på den fredliga lagstiftningens
väg, veta den senare teoriens anhängare att en sådan omstörtning endast
kan ske genom våld. Den nu rådande socialismen, som är baserad på
egoism och njutningslystnad och som bland sina medel räknar våldet
såsom det verksammaste, har blifvit detta därför att den är till sin
grund ateistisk. »Kristendomen är socialdemokratiens värste fiende»
heter det. För en samhällslära, för hvilken det icke finnes en Gud, som
styr, eller ett lif efter detta, måste helt konsekvent den närmaste
uppgiften för dem, som icke äro i besittning af medel till materiela
njutningar, blifva att medhvilka våldsamma medel, som kunna brukas,
sätta sig i besittning af hvad som utgör det enda för lifvet
värdefulla. Då detta icke lyckas, och ett lif utan fröjd närmaj sig det
fullkomliga utplånandet i döden, måste den arme, som blifvit offer för
sådana läror, känna sin hopplösa olycka och sin tröstlösa fattigdom
ännu bittrare. Ateismen har skapat ännu ett skräckmedel — fasan för
döden, honom i hvilken trälen fordom kunde helsa sin befriare. Sedan
religionen skaffats ur världen kommer turen till lag och sed. Intet
binder längre de själf-viska begären. Helvetet liar då vunnit seger.

Öfver denna samhällslära låter Viktor Rydberg t. o. m. Aliasverus »den
kalle pessimisten» bryta stafven:

»Edra lidanden skulle lättare bäras, ja kanske välsignas af de idealt
anlagde bland eder, om de hade något stort ändamål. Men ett sådant
förutsätter en världsplan, och en världsplan förutsätter ett
världsförnuft, förutsätter Gud. Men Gud är icke. Således ej heller en
världsplan. Således ej heller ett ändamål med edra
lidanden.Tragikomiskt är, att denna folkfientliga vulgärfilosofi har
sina mest högljudda förkun-nare bland socialistledarne. Mycken dumhet
har jag under mina sekellånga vandringar mött och föga vishet Men detta
är den största durn-het jag bevittnat i världshistorien. Anhängarne af
det bestående goda och anhängarne af de bestående missbruken hafva
bådadera skäl att vara tacksamma för denna dumhet Om sträfvandet för
den kroppsarbetande klassens befrielse hade i sitt nuvarande omogna,
okritiska, revolutionära, för samhällskonstruktioner af
tvifvelakti-gaste halt uppträdande socialistiska skede hissat
korsbanerets, den religiösa socialismens, d. v. s. kristendomens fana,
skulle följderna blifvit oberäkneligt genomgripande och, som jag tror,
fördärfbringande. En annan tid skall komma, då det sker. Man får då se
med hvilken verkan.

Dumheten är emellertid förklarlig. Den rådande vulgärfilosofien är
sådan, att hon måste göra våldet hänsynslösare och de svage
förtvif-lade. Det är väl detta socialistledarne vilja. De hoppas, att
de senare skola ur sin förtviflan hemta . styrka till kamp och seger.
Illa beräk-nadt. Ideela krafter, religiösa krafter fordrasför att hålla
arbetsmassorna tillsammans. Därtill duger icke egoismens evangelium.»

Först då religionens bud genomträngt hjärta och sinne hos alla
samhällsklasser hoppas Viktor Rydberg på den sociala frågans lösning.
Han vill hos de bättre lottade väcka till lif den medkänsla med de
lidande, som tillhör kristendomens hörnstenar; hos de olyckliga vill
han ingjuta det tålamodets frid och den tröst, som endast religionen
skänker. I motsats mot de flesta, som i våra dagar arbetat för
arbetareklassens höjande, tror han detta icke vara möjligt på annan
grund än religionens. Ingen har som han blottat vulgärfilosofiens
oförmåga att uppfostra eller lyckliggöra. Några korn af vetenskap åt
dem som hungra, andligen och lekamligen, det är att gifva stenar åt
dem, som begära bröd.

Han tror på en kristen form af socialismen, en kamp mot eländet för
dess egen skull, utan begär att vinna något annat i striden, än
tillfredsställelsen att hafva strid t »för det rättfärdiga och
evangeliska i fattigmans sak.»

* *

*Vår tid äger tvänne stora frågor: den religiösa och den sociala. Måtte
det svenska folket, som tagit Viktor Rydbergs djupa lärdomar i arf,
inse att ett folk, som födt en sådan man, icke får nöja sig med att
resa honom en minnesvård; ett sådant arf förpliktar, om vi vilja vara
det arf vet och oss själfva trogna, måste vi fortsätta den kamp, för
hvilken han drog sitt svärd. Fältet ligger öppet.

Hvad den sociala frågan beträffar, äro reformerna dels inre, sådana som
fordra en förändring i vårt sinnelag, dels yttre, praktiska. Plats för
medlidandets socialism i allas hjärtan och arbetareklassens andliga och
moraliska höjande äro förutsättningar för reformer af det förstnämda
slaget. Men äfven praktiskt taget hafva vi att besvara frågan: Hvad är
att göra?

Om det är en sanning att vårt land är fattigt, att de rikes öfverflöd
icke på långt när förslår att lindra de fattiges nöd, då måste den
första stora praktiska åtgärden blifva att söka höja
nationalförnödenheten i sin helhet Ett folk har samma utvägar som den
enskilde: att öka inkomsterna och minska utgifterna. Några andra vägar
finnas icke. Huru skall då den svenska nationalinkomsten kunna ökas?
Därigenomatt vi bättre använda de pund, Vår Herre förlänat oss, att vi
icke allenast göra ett bättre bruk af de naturliga rikedomar af olika
slag, som ännu ligga obrukade i detta land, utan också göra ett bättre
bruk af de andliga förnödenheter, med hvilka Gud i så rikt mått
utrustat vårt svenska folk. Att följa de först-nämda vägarne till
nationalinkomstens höjande, skulle föra oss utom ramen för detta
arbete, men hvad de andliga förnödenheternas odling beträffar, kan det
icke nog ofta och nog kraftigt betonas, att livad alla klasser i vårt
land behöfver lära är konsten att arbeta.

De i vårt land, som med bestämdt mål och efter bestämd plan arbeta
under full arbetsglädje äro lätt räknade. I allmänhet arbetar man i
Sverige icke mer än hvad man nätt och jämt behöfver. I det nordiska
folklynnets tröghet och håglöshet ligger väl grunden till detta
missförhållande, men så göres å andra sidan ingenting för att motarbeta
detta 11a-tionallyte. Vårt skolväsende är allt annat än egnadt att dana
ungdomen till ett planmässigt arbete. L,exläsningen, d. v. s. samma
arbetsmetod för 18—19-åringar som för 10-årin-gar, leder för de mindre
begåfvade till planlöstpluggande ocli för de mera begåfvade till —
lättja. De senare lära sig, att med ett minimum af arbete uppfylla de
uppstälda fordrin-garne. Det är icke i skolan, som man lär sig att
planlägga ocli fullständigt utföra ett arbete. En och annan lär sig det
i lifvet, flertalet aldrig.

Dessa våra skolor lida äfven af andra fel. I dem läres så bedröfligt
litet af just det som behöfves i lifvet. Strängt taget är ingenting
annat af värde än det, som eldar själen till ädla handlingar, som visar
väg genom lifvet, eller det som kan blifva till praktisk nytta. En
religionsundervisning utan andakt, ett studium af fäderneslandets
historia utan värme eller entusiasm och slutligen ett inpluggande af
för de flesta praktiskt värdelösa kunskaper, är hvad som karakteriserar
våra dagars högre skolbildning. Lika litet, som man lär sig arbeta i
skolorna, lika litet lär man sig tänka på egen hand, något som dock är
lika vigtigt. Man lär sig insamla andras tankar utan att tänka egna.
Sålunda uppfostras folk till apmässigt eftersägande och till kritiklös
auktoritetstro.

De lägre klassernas bokliga bildning lider, trots sin obetydlighet,
dock af samma lyten somde högres. Äfven här fattas det lyftande,
väckande, förädlande elementet, under det att barnen belastas med
lyxkunskaper. Folkskolan behöfver refonneras lika väl som
elementarläroverket. Hvar och en skall utbildas att blifva en god
människa, en rättskaffens medborgare och en duglig arbetare i sin
lefnadsställning. Må den, som valt deu lärda vägen, tidigt lära sig
planlägga sina studier och må den, som valt den praktiska vägen, tidigt
förvärfva sig den yrkesskicklighet, utan hvilken han alltid kommer att
förblifva lärling. Vi behöfva verkliga vetenskapsmän, dugliga
embetsmän, praktiska ingeniörer och yrkesskickliga arbetare, icke en
hop bokligt halfbildadt och praktiskt obildadt folk på alla områden.
Det är framför allt stor yrkesskicklighet, som våra arbetare behöfva,
icke en ytlig fernissa af fåfäng s. k. allmänbildning.

Endast på denna väg kan vårt folk göra ett verkligt bruk af de stora
andliga förnödenheter, det onekligen besitter. Endast sålunda kan
Sveriges naturliga fattigdom motvägas.

Den andra utvägen till nationalförmögenhetens höjande var vårt folks
uppfostran till minskande af sina utgifter d. v. s. till sparsam-het,
en i svenska ögon ofta temligen tvetydig dygd, men till hvilken nöden
kommer att tvinga oss, om icke eftertanken gör det.

Den, som skrifver detta, bevistade en gång en diskussion om »Ungdomens
uppfostran till sparsamhet.» Diskussionen inleddes af en af Sveriges
främste och på samma gång ädlast an-lagde män, med ett kort anförande,
innehållsrikt, varmhjärtadt och rakt på sak. Men sedan följde
diskussionen, — lärorik var den, om också icke i det afseende, för
hvilket den var ämnad. Den visade till en böljan huru ofruktbara dylika
folkförsamlingar äro, i hvilka hvarje fogel sjunger efter sin näbb och
huru sant det är »att om de kloke i vårt land lärde sig tala, så skulle
måhända de okloka lära sig tiga*. Den ena åsigten om hushållning och
sparsamhet följdes af en ny, som på intet sätt liknade den andra. Men
sedan någon af talarne belyst sitt föredrag med exempel ur
verkligheten, följde den ena historien efter den andra om den och den,
som samlat en förmögenhet på det eller det viset, exempel på den mest
raffinerade snålhet.

Sparsamhet är enligt svenska begrepp lik-

6tydigt med snålhet — det var hvad som otvetydigt framgick ur
diskussionen.

Svensken vill vara gentil till hvad pris som helst »Ska’ det vara, så
ska’ det vara,» heter det »Inget knussel!» Att man lefver öfver sina
tillgångar, lånar och tager på kredit anses i det stora hela mindre
klander-värdt än att spara, »se på styfvern», som det heter.

Men detta — att icke vilja eller kunna hushålla — är ett utmärkande
drag för folk på en lägre kulturståndpunkt, liksom den är utmärkande
för individer af lägre civilisation. Sjömannen på lägsta graden af
hyfsning bortkastar, då han kommer i hamn, på en eller ett par dagar
sina under veckor af hårdt arbete surt förvärfvade pengar. Endast i
halfcivili-serade länder såsom i Ryssland skall man finna liela
samhällsklasser, som lefva öfver sina tillgångar.

Den vräkighet, som framför andra nationer utmärker oss svenskar, är
därför just ingenting att skryta med.

Men det gifves också sparsamhet i vidare begrepp, ett folks förmåga att
rätta munnenefter matsäcken, att tillgodogöra sig i främsta rummet
livad som inom eget land kan produceras och från utlandet hemta endast
sådant, som hemma icke kan framställas eller erhållas, och som dessutom
icke kan undvaras. Denna rikshushållningsprincip är det som tillämpats
af Sveriges alla stora konungar.

Nog fins det således årskilligt att göra, äfven på det rent praktiska
området, till underlättande af den sociala frågans lösning. För
reformerna på det andliga området få icke de praktiska glömmas. De
måste gå hand i hand, om vi skola kunna hoppas på framgång.

* *

*

Den stora sociala frågans rottrådar gå djupt och äro flätade samman med
den religiösa frågans rötter, medan dess grenar sträcka sig vida
omkring, på verklighetens alla områden.

Då tiden är mogen skall äfven denna fråga finna sin lösning; om till
samhällets bästa eller till dess olycka må framtiden utvisa. Ett är
emellertid visst. Stormen skall komma, vare sig vi beslå seglen eller
icke, men hvad somaf klokhet göres i tid, det kan, då ovädret kommer,
rädda skeppet från undergång. Fjärrsynta ögon hafva varskott oss för de
hotande molnen. Må vi göra, hvad som göras kan, innau det blir för
sent!Rydberg ocb bai*f)ei).

• Och hvilken trygghet han kände, då han visste, att Gud »har barnen
kär», och sedan han fått inplantadt i sig, att man icke skall vara rädd
för annat än att varda elak, — att det egentligen inte finnes annan
fara än den.»

V. R. (Från barndomen.)

Ingenting kännetecknar bättre storheten af Viktor Rydbergs
diktarpersonlighet än den omständigheten att han, som var de djupa
tankarnes man, Prometeus’ och Ahasvérus’ skald, Faustandens tolkare,
dock tillika var barnens skald.

Så som han har knappast någon skildrat barnets första tankar och
känslor. Så som han har ingen riktat kärleksfulla allvarsord till
Sveriges barn. Om det finnes ställen i hans verk,som äro skrifna blott
för det fåtal, som kan rätt förstå dem, så har han å andra sidan, så
som endast den äkte skalden kan göra, lämnat eftervärlden dikter och
skildring af sådan klarhet och enkelhet att det ej fordras några
studier eller någon lärdom för att fatta dem, så enkla att deras
skönhet kan blifva allas glädje, deras innebörd allas egendom. Därför
har han kunnat skrifva ej blott för den lärde, utan ock för barnen.

Hans skildringar från sin egen barndöm, då solen strålade med klarare
sken öfver Vet-terns blåa spegel och då den tidigt bortgångna moderns
hand ännu smekte hans lockar, eller senare då dödens gåta redan spelat
in i hans lif, höra till det mest rörande vår litteratur äger.

Han skildrar sina minnen från kolerans och kometens år, »då han icke
kände någon fruktan, under det flere likkistor buros ut från huset, der
han bodde.» Det var lugnet på moderns anlete, som höll rädslan på
afstånd. Då hon läst den korta aftonbönen med honom somnade han lugnt.
Men slutligen nådde farsoten äfven henne; >då hon var död, bars från
henne den helsning, att hon dött nöjd, emedan hon fått veta, att det
skulle gå honom väl. Hvadskäl hade han då att vara rädd?» Inom den
gamla fästningens vallar uppför han sin världs-byggnad, i hvars centrum
hans barnkammare låg. Här träder nu begreppet Gud in i hans medvetande.
»Hvad som i kvällsstunderna berättades om Gud, englarne och saligheten
upp-fylde honom med beundran och anammades med tro». Det är religionens
första, enklaste former, men de uppfylla i hans sinne sitt
fullständigaste ändamål. De skänka honom en fröjdefull förtröstan;
intet farligt kan hända, ej ens yttersta domen inger honom någon
rädsla. Då han för första gången åser en eldsvåda, tror han, där han
sitter på bastionens bröstvärn och betraktar eldhafvet, att
världsförstörelsen är nära och inväntar, med lugnet af en gammal stoisk
filosof, domaren och hans englar.

Men han har också gifvit oss andra, ljusare bilder från sin barndom. I
dikten »Träsnittet i psalmboken» har han gifvit oss en bild af vårljus
och söndagsfrid, af orgelbrus och barnslig, aningsfull andakt, sådan
som blott Fra Giovanni da Fiesoles pensel eller hans egen penna kunna
gifva- Här är han äfven moderskärlekens skald. Mer än någonsin ljuda
här hanslyras toner, med klangen af underbara, himmelska harpor.

Kärleken till Gud, den frid och förtröstan en sådan kärlek gifver, och
en öm och god moders älskande hjärta var hvad som först berörde hans
unga sinne, och som i hans personlighet städse skulle komma att
kvarlemna sina outplånliga spår, ja, så att säga, bilda grund-pelarne i
hans andetempels mäktiga resning. Moderns död, ensamheten, saknaden och
armodet bidraga att tidigt gifva åt hans personlighet det allvarsdjupa
draget. Sorgerna möta de unga tidigt nog, det var hvad han under sina
första år fick erfara. Det låter han också Har-polekaren säga till
Gunnar:

»Utur ödesdjupen fram många källor välla.

En är bittert helsosam: det är sorgens källa.

Väl jag vet, du käre vän, att du dricka skall ur den, men för lastens
brunnar Gud beskydde Gunnar!»

Men han sörjer icke beständigt; han vet att söija, när sorgen kommer,
men kan som barnet ock förgäta den. För barnaårens fröj-der är hans öga
lika öppet som hans öra för barndomspoesiens skära klang, med dess ljud
af sagans »silfverhorn från luftigt torn.» Denna »lifvets morgonrodnads
poesi* har i honom funnit en tolkare, lika väl som modershjärtats
fröjder. Han har målat »De badande barnens» väna, oskuldsfulla tafla,
med ram af tusenskö-nor och konvaljer, af vattenliljor och lönn med
gyllene hängen. Han har besjungit »Barnens kyss vid hjärtats första
dyning, morgons val och ren och skär» —

»hvita vingar som en svan han bär, fastän purprade af känslans gryning,
så som svanens vinge purprad är, när på morgnad insjö hän han seglar,
och på samma bölja speglar dagens första strimmas fenix-glans och den
glans af silfver, som är hans.»

I »Lille Vig g» och ännu mer i »Betlehems stjärna», har han för barnen
diktat i saga och sång, om barnens högtid, om Julens eviga poesi. Och i
Vapensmeden, i detta hans sista stora arbete, som rymmer så många af
hans djupaste tankar, så mycket mognad visdom, träder oss till mötes
den härligaste gossegestalt han tecknat: Gunnar Svanteson, honom som
bäckenssorl och siskans kvitter vyssar till sömn i furuskogen, och till
hvilken i kvällssolens gyllene bloss änglamunnar hviska sin hälsning,
sångar-barnet Gunnar, för hvilken Harpolekaren beder i sin aftonbön om
kraftig växt och ädelt sinnelag, om den lyckan, som blott skänkes åt
den, som tapper, glad och förtröstande på Gud, kämpar och faller för de
armes rättvisa sak.

Men det kommer en dag, då gossen måste ut ur barndomstidens Eden, då
lifvets allvar och dess plikter möta honom, då det framför allt annat i
lifvet kommer att fordras af honom: sanningskärlek och mod. »En rädd
pojke är icke värdig att bära namnet svensk», säger den barske gamle
landshöfdingen, som i i>Pojkarne% med sitt spanska rör visar den
sagoläsande gossen icke blott hvar det är förbjudet att gå i gräset och
hvar detta på bastionen Gustavus Adolphus kan vara tillåtet, utan också
ger honom en lärdom för lifvet:

»Jag vill lägga dig på hjertat, att Gud fordrar sannfärdighet, och att
ditt land behöfver sanningskäre, modige män. De behöfvas i ko-nungens
råd, i riksförsamlingen, i krigarnes led, i embetsverken, på
predikstolen, i handel och vandel och vid plogen. Hvad du blir med
tiden, behöfver fosterlandet i dig en sannfärdig och orädd
man.»\)i1$toi» Rydberg ocb Sveriges ui)ädoii).

t kämpen, som känner att han ej skall

få skåda stridens slut, och som ser sig

om efter dem, som skola upptaga hans vapen och fortsätta kampen, så
betraktade Viktor Rydberg Sveriges ungdom, af hvilken han hoppades så
mycket

Men detta hopp var ofta blandadt med tvifvel. Han kunde icke undgå att
se huru egoism och materialism också frätte denna ungdoms hjärterötter.
»Det är en farlig sak att

»Men hvarifrån är räddningen för dem (vår från olika sidor hotade
själsodling och vår andefrihet) att hoppas? Deras kämpars leder glesna,
deras stridsmän åldras, vapnen varda dem så tunga. De sträcka armarne
mot morgonrodnaden och kalla på ungdomen. Kommer den? Flägtar i
purpurskyar dess fana?»

V. R. (Fantasmer ur verkligheten.)profetera», säger han, »men om någon
vill vedervåga det och ser sig om efter förebådande tecken, skulle jag
föreslå honom att göra det hos sitt lands ungdom. Om lättsinne och
laster härja denna ungdom, är det illa, mycket illa, men lättsinne och
laster ha mer eller mindre häijat alla tiders och alla länders ungdom.
Det är fördenskull icke det allra största tecknet Men om ungdomen
blifvit så realistisk, att den i sitt själslif saknar andra drif^ädrar
än brödfödans, än ’kampens för tillvaron och njutningen’; om den
vandrar framåt utan att se i fjärran någon ädel syn som målet för sin
färd, då råder jag profeten att sia olyckor».

Och på ett annat ställe heter det: »må skalder och romanförfattare
skildra, huru i striden det, som ger vårt lif värde, oftast dukar
under. Så är det ju i verkligheten, och skildringen kan vara
välgörande, om öfver densamma läg-ges färgtonen som tillkommer den:
humorns eller sorgens eller harmens. Men plats bör lämnas äfven åt de
ädlare och kraftigare karaktärerna. Det synes mig, att denna påminnelse
ej är opåkallad i en tid, då undergång hotar oss genom moralisk feghet,
s. k. realpolitik, borgerlig korruption och klassfiendskap.Om någonsin,
kräfvas nu siare, hvilkas ord dallra af ett sursum corda så starkt, att
det griper våra ynglingars hjärtan och lyfter dem till att anamma en
välsignelse, mäktig att häfda förbannelsen, som tyngt på så många våra
släktled — den förbannelse, som Faust afsett med orden:

En främmande tillsats mer och mer fördärfvar vår andes

härligaste arfvedel; när denna världens goda man förvärfvar, då nämns
det bättre lögn och gyckelspel,

den förbannelse, som gör, att bland de unge de, som genom uppfostan och
kunskaper blifvit bestämde till sitt folks märkesmän, så ofta, när de
vinna en bekväm lefnadsställning, glömma det löfte de i den bästa
stunden af sitt lif gåfvo sig själfve inför idéernas altar att varda
trofaste och orädde stridsmän åt det rätta och goda.

Hvad de äro sorgligt få, de män, som icke blifvit affällingar från
löftet!

Må de nu framryckande ynglingalederna skänka åt framtiden flere!»

Men han ser icke alltid framtiden lika mörk: »skuggan», säger han,
»skall alltid finnas, men icke vara den stjärnlösa nattens mörker, utan
ljusets ledsagare, som genom själfva motsatsenförhöjer dess glans för
dem, som mäkta fast-hålla tron på ett ändamål med tillvaron.

Med denna tro äro idealer möjliga, och därmed möjlig en verksamhet, som
åsyftar något annat och mer än själfviskhetens tillfredsställande.
Därmed äfven möjlig en lycka af högre art och mindre bräcklig än
egoismens; möjlig en lefnadsglädje, som väl kan dämpas, men icke
släckas af lefnadens vedermödor.

Den unge, som tror, att det gifves något heligt, och tror, att han är
hitsänd att vara det heligas kämpe, kan, om han finge läsa sitt ödes
bok, göra det lugnt. Han kan läsa om de faror, som lurat på hans väg,
och känna sig mindre förfärad öfver deras befintlighet än tacksam för
att han undgått dem; han kan läsa om de vedermödor han har att vänta
med samma känslor, som den käcke stridsmannen erfar, då han från
slagfältet, som han närmar sig, redan hör kampens dån. Och önskar han
dö, så kan det vara, emedan:

»härlig är döden, när modigt i främsta ledet du dignar, dignar i kamp
för ditt land, dör för din stad och ditt hem».

Då blir skalden den Dexippos, som i strofer, burna af glödande
hänförelse, talar till ungdomen:iBort I vuxne och förvuxne! Kom till
mig du unga slägt! O, jag ser, nu kommer våren, nu jag andas
vestanflägt, och bland unga plantor står jag som Dodonas gamla ek, och
i kronan siar guden om en hög, en ädel lek».

Då beder han den härliga bönen på slagfältet:

»Fyll vårt land, O Zeus, med gossar, mod och tro och

lust och lek!

O hur sorg för morgondagen fostrar lumpenhet och kif, hur det fega
allvar kastar dödens skugga på vårt lif! Zeus, gif släktet gosselynne,
hoppfull håg och fantasi!

Då är träldomsoket fallet, då är världen skön och fri».

Mycket har han att lära våra dagars ungdom, men framför allt vill han
lära den lef nadslust och fosterlandskärlek.

Till lefnadsglädje ville han uppfostra vårt folk, till »gosselynne och
hoppfull håg». Väl var svårmodets svartalf honom icke obekant,
synnerligast från vissa af hans ungdoms och mannaålders år, men han
förblef dock under hela sin lefnad, liksom Luther i grunden af sitt
hjerta en menniska med humor och friskt lynne. Att sökande efter guldet
gifver lifsleda icke blott åt dem, som icke funnit det, utan också åt
den som kommit i besittning af det åtrådda, är en af hans erfarenheter
i lifvet. »Hvar finner du lefnadsglädjen»,säger han, »om icke i
sammanlefnad och samarbete med vänliga och trofasta medmänniskor, om
icke i kärleken och vänskapen och i den barnsligt friska och glada
inbillningskraften, som gör faran till ett äfventyr, mödan till en lek,
döden till en port, som öppnar sig till leende ängder?» Och i dikten
»Lifslus t och lifs-leda* låter han Hellas glädjefylda hymner ljuda i
sambredd med pessimismens klagolåt. Han stänger ej sitt öra för
anakoretens stämma, men han lyssnar hellre till de unga hellenernas
röster. Ej genom veklagan lindras lidandet i världen. Därför må de
ungas fröjdesånger ljuda tills dess att »festens tynande lampor
slockna».

Om lefnadslust och fosterlandskärlek sjunger Dexippos; och
Harpolekarens sånger gälla det jordiska fäderneslandet såväl som det
eviga. Hans sånger gälla ej blott kyrkoklockorna eller den heliga
monstransen. Äfven jordiska ting kunna vara värdiga att besjungas. Han
kan stränga sin harpa till »Engelbrekts visan eller andra liknande, som
uppkalla fosterländska minnen». Här gäller sången Sverige närmast, dess
storhet och dess ära.

7Men den fosterlandskärlek, till hvilken Viktor Rydberg, med Dexippos
och Harpolekaren, manar Sveriges ungdom, är vida skild från en
bullersam chauvinism. Han vill lära oss älska vårt land, för dess stora
minnens och dess stora fägrings skull. Ingen har skarpare än han
gisslat en tidsriktning, hvars kosmopolitiska anda »bränner fädernas
ben till blanksmörja» eller är färdig att på spekulation afverka och
exportera »sin ätts vårdträd», om sådant blott funne köpare, men
knappast någon i våra dagar har som han skildrat vårt fäderneslands
skönhet, det må vara vid Vetterns strand, i Smålands skogar eller där
blicken glädes åt »solglitter på krusiga landstrimmor mellan
bly-skimrande stråk å I/illa Värtan».

Han visar oss, med historien som läromästare, fosterlandskärlekens
bortdöende i det till romersk provins förvandlade Grekland, huru då de
romerska legionerna skyddade landet, de försvunno »dessa små vackra
härar, i hvilkas leder skalder, konstnärer, vetenskapsmän gingo,
likasom alla andra vapenföre, till död för fäderneslandet», huru fastän
handeln och nä-ringarne blomstrade, konsten förföll och vetenskapen
tvinade bort och gymnastiken öfverlätsåt yrkesatleterna tills slutligen
»de germaniska barbareme kommo och slogo sig ned vid de yppiga borden
och åto upp maten och drucko ut vinerna för de kloke realisterna, för
mam-monsdyrkarne, slafägarne och procentame, som kunde trifvas utan
ideala syner och sträfvanden och trodde sig kunna upprätthålla och
försvara ett fosterland, där folkets stora massa icke hyste eller hade
anledning att hysa fosterlandskärlek».

Fosterlandskärleken var för honom en vidgad form af kärleken till
nästan. Därför nöjer han sig ej med att blott uttala sina känslor, han
söker liksom harpolekaren i handling, i väckande, manande skrifter, i
hänförda sånger verka till sitt folks förädling, väl vetande att endast
så fostras en offervillig fosterlandskärlek, endast så uppfostras en
ungdom, som, fri från själfviskhet och låga omsorger, städse är beredd
att strida och dö för sitt land.• Hellenerna i sin guldålder trodde,
att det ädla i konsten och dikten fram-kvälde ur det stora mysteriet:
gudomen. Medeltiden trodde det äfven, och Fra Angelo da Fiesole tog
icke penseln utan att hafva bedt till Gud. Man kan förmoda, att
konstens adel ingenting led däraf*.

V. R. (Tutilo.)

A nnu mer än andra stå Sveriges konstnärer /% i tacksamhetsskuld till
Viktor Rydberg. Å Den senare delen af hans lif sammanfaller med hans
verksamhet som föreläsare i konsthistoria vid Stockholms högskola, då
han till sina uppmärksammaste åhörare räknade de unga konstnärerna
eller konstnärsämnena. Dessa beundrande skaror funno i honom icke blott
en lärare utan också en vän. Han trifdes väl ideras krets, och riktade
gärna med bidrag af sin penna Palettskraps julnummer, utgifvet af
eleverna vid Fria konsternas akademi. De, som åhörde dessa
föreläsningar, eller njöto af en sammanvaro, i hvilken han var
medelpunkten, räkna dessa stunder till sina oförgätliga minnen.

I konsten liksom i lifvet såg han längre än till tingens yta. Djupa
voro de spöijsmål han uppstälde och besvarade, vidtomfattande de
synpunkter, från hvilka han öfverblickade de stora frågorna.

Sin föreläsningskurs i konsthistorien år 1889 böljade han med att söka
framställa konstens ursprung. Det var till filosofen på den ideela
grunden, som lyssnade, då man förnam sådana ord som dessa: »Samma
världsförnuft, samma kosmiska estetik, som ur föregående djurformer har
frambragt den mänskliga kroppsbyggnadens proportioner och
rörelsesystemer, tonar in i människosjälen som konstskapande lust och
skönhetskänsla. Djupast har konsten sitt ursprung, sin lifsrot och sin
ingifvelse från denna i alltet verkande makt. När den s. k.
innehållsestetikens eller idéestetikens fader, den helleniske tänkaren
Plato, sade, att det sköna är afbilden af de eviga idéerna, af de
lefvandemönsterbilderna i det gudomliga förnuftet, så står hans åsikt
icke §ärran från den, hvilken jag här såsom min har uttalat»

En annan gång behandlar han (i Palett-skrap, julen 1892) målarens
psykologi\ Här analyserar han målareanlaget Detta är, säger han,
benägenheten att bilda föreställningsräckor i form af synbilder, gåfvan
af ett lifligt syn-bildsminne. Detta synbildsminne kan stärkas genom
att kopiera mycket, det kan skärpas genom att iakttaga mycket Men
iakttagelsen, sådan den befinner sig på ögats nätlinier, skall fixeras
på duken; för att kunna verkställa detta måste ögat och handen vara
målarens villiga, snabba och finkänsliga tjenare, något som endast
genom öfning kan förvärfvas. Men det förflyter några ögonblick mellan
iakttagelsen och bildens fixerande på duken eller papperet, det är
dessa som skilja konsten från fotografien. »Ty den förnämsta skillnaden
mellan en målning och ett fotografiskt alster åstadkommes just i de där
ögonblicken, färre eller flere, som målaren behöfver mellan föremålets
fixering i ögat och framställandet af dess minnesbild på duken eller
papperet Den ligger i de psykiska förloppen, som då äga rum, i det där
mellan-stadiet, som fotografien saknar, hvarunder föremålet ur den s.
k. verkligheten bearbetas af själen, af ett konstnärskynne, en
konstnärsindi-vidualitet och därigenom får något både af människa i
allmänhet och personlighet i synnerhet. Där ligger det stora mysteriet,
som gör framställningen till ett konstverk, ett själsalster af
egendomlig natur, hvari vi upptäcka en Fiesole, eller en Sandro
Botticelli, en Rafael eller en Hieronymus Bosch, en Michael Angelo
eller en Millet o. s. v. genom konstens hela historia.»

Estetiska och konsthistoriska föreläsningar hafva hållits i vårt land
af män, med större facklärdom än Viktor Rydberg. Han föreläste ju i
dessa ämnen, mer på grund af omständigheternas kraf än på grund af eget
val. Men han var en människa med mognade meningar, innan han blef
föreläsare, och han var filosof innan han blef professor. Därför verka
hans omdömen om konst med en ursprunglighet, som endast snillet
skänker, och med en öfver-tygande kraft, sådan som den blott
framspringer ur en själ, uppfyld af en lågande öfvertygelse, en ande
för hvilken neutralitet d. v. s. frivillig eller påtvungen likgiltighet
icke existerar.Han var idealist till sin uppfattning, men han egde på
samma gång denna skarpa känsla för verkligheten, som kännetecknar alla
öfver-lägsna personligheter. Därför har för honom äfven realismen sitt
berättigande. Man höre hans ord om Leonardo da Vincis »Nattvarden»:
»Det är inför sådana verk som dessa man lif-ligast känner, huru
betydelselös i själfva verket striden är, som man velat åvägabringa i
våra dagar mellan realismen och idealismen, likasom om icke båda dessa
riktningar vore ej blott berättigade, utan nödvändiga — likasom om icke
realismen hade sitt värde såväl i sig själf som däri, att den måste
vara förutsättningen ocli grundvalen för den sunda och äkta idealismen,
som utan den störtar ned i schematism, i osanning, tillgjordhet och
tomhet; och likasom om icke å andra sidan den äkta idealismen vore
uttrycket för det ädlaste, det djupast mänskliga i människonaturen och
vore berättigad till högsätet, när hälst en konstnär är i stånd att
föra den dit — hvilket sällan är förhållandet».

Men ett fordrade han af en konstnär: individualitet, mod att vara sig
själf. Blott den färglösa själstomheten var honom förhatlig.Med Dante
föraktade han dessa människor som »liflösa gå genom lifvet». Det fins
för konstnären liksom för Herkules en skiljoväg, där han har att välja
mellan den breda vägen, som genom publikens smickrande, ockrande på den
banala smaken eller apande af det för stunden moderna, kan leda till
yttre framgång, eller den smala väg, som ingen går utan smärta, men som
heller icke de fega beträda. »De originelle målarne måste hafva
hjältemod. De ha att kämpa sig igenom svåra hinder både från
‘yrkeskamraternas, allmänhetens och kritikens sida, innan de lyckats
bryta sig väg. För målare, som icke sakna duglighet, men följa tidens
mode i stället för sin egen genius och äro kanske impressionister i
dag, prerafaeliter i morgon, allt efter ropet för dagen, ligger däremot
vägen banad och temligen jämn, men den förer icke upp %till
odödligheten».

För Viktor Rydberg var en »publiktafla», en tafla målad för att för
godtköpspris vinna beundran, raka motsatsen till ett konstverk. »Ett
konstverk skall icke vinka på åskådare. Äfven om det är upphängdt i en
utställning, skall det förnimmas så som om man upptäckte det —
upptäckte en dold skatt, som icke kanbry sig om att komma i dagen. Ett
konstverk skall göras så som om ingen annan än konstnären själf och Gud
i himmelen fingo se det* Men för att rätt förstå Viktor Rydbergs tankar
om konsten är det icke nog med att hafva hört hans föreläsningar eller
läst hans skrifter, man måste också känna hans båda älsklingsmålare
Böcklin och Fra Giovanni,

Böcklins fantasirika skapelser, som låta åskådarne omdikta taflorna i
poesi eller omsätta dem i musik, tilltalade i främsta rummet hans
skaldepersonlighet, under det att han i Fra Giovannis pensel fann det
uttryck i konsten, som mest närmade sig hans hjärtas innersta tankar
och känslor.

Endast sådana taflor, som Böcklins »Villa vid hafvet», »Dödens ö» och
»Skogstystnad» kunde det falla Viktor Rydberg in att efterbilda i ord.
Men det sätt, på hvilket han gjort det, visar hans beundran. Också
tillägger han dessa ord, som förklara hvarför den svenske skalden så
väl förstod den schweitsiske målaren: »Tysklands mest bekante
konsthistoriker i våra dagar förklarar, att Böcklin är det nittonde
århundradets främste landskapsmålare. Och han är mer än det: han är en
af de ursprungligasteskalder, en af de ytterst få, i hvilka de
förhistoriska folkens mytbildande fantasi har midt i vår jäktande tid
flammat upp på nytt; en af dem, som förnummit hvad urgermanen förnam i
de heliga skogarnes skymning, hvad Rigveda folkets siare förnummo, när
morgonrodnaden tände sig eller ljungeldsstormen rasade eller

stjärnenatten öfverskyddade tysta vidder.--

Böcklin har fört sin pensel vid tonerna af Goethes hymn till den
diktande inbillnings-kraften:

Heliga poesi, höj dig i etern fri, öfvergläns, skön i prakt, stjärne-
och stjärnetrakt!

Fjärran hvarthän du trår, höra vi dig och når till oss din makt.»

Hos Böcklin hade Viktor Rydberg återfunnit mycket af det som för honom
kännetecknade den äkta konsten. Ett enda drag fattades. Det draget
återfann han hos Fra Giovanni da Fiesole.I den kejserliga
tafvelsamlingen i Ere-mitaget, i St. Petersburg, förvaras en fresk, som
en gång tillhört dominikanerordens kapitelsal i deras kloster i
Fiesole. Målningen framställer den heliga jungfrun, med Kristusbarnet
på sitt knä. På hennes ena sida står ordens stiftare St. Dominikus,
hållande i ena handen en liljestängel och i den andra en öppen bok. På
den andra sidan står Tomas af Aqvino, äfven han i dominikanemas
ordensdräkt. Sådana äro de ytttre dragen af denna målning, som af
flertalet museibesökande icke skulle tilldraga sig någon uppmärksamhet,
om den icke vore infattad i en så dyrbar, altarskåps-liknande, rikt
förgyld och skulpterad, modern ram. Men en och annan stannar dock
framför målningen, gripen af den glödande mystik och den fromma
hänförelse, som dess bleknade färger ännu andas. Barnslig oskuld och
himmelskt majestät hvilar öfver Kristusbarnets drag, och af
öfveijordisk frid strålar den heliga jungfruns bild. Men då man ser de
begge dominikanemas ögon, som tyckas skåda in i en osynlig himmel och
det underbara draget öfver munnen, som talar om oaflåtliga böner,
känner man att sådan måste äfven målningensmästare hafva varit — en
man, som kämpat och lidit, men som ock till slut vunnit seger.
Penseldragen hviska namnet Fra Giovanni, honom som samtiden gaf namnet
Beato An-gelico, den fromme, den änglalike.

I hans taflor återfann Viktor Rydberg det skönhetsrike, som han med
barnaögonens oskuldsfulla fromhet skådade i den första psalmbokens
träsnitt i »hans manér, den gamle Lundströms i Jönköping», hvarom det
heter i dikten » Träsnittet i psalmboken* :

»Och länge var gamle Rundström mig en mästare utan like. hans träsnitt
gömde ju inom sig ett strålande skönhetsrike.

Fra Giovanni Hvad innerligt jag sedan fann i din pensels bigt var
förebådadt af hvad med fröjd som pilt jag skådat

i Rundströms slöjd.»

Och Fra Giovanni är den ende målare, som samfundet »Fritt ur hjertat»
nämner, af dem det ville medtaga vid grundandet af sitt Utopia — >
målare skulle hafva medföljt,sådane som den änglalike Fra Giovanni från
Fiesole.»

Det stundar en pånyttfödelsens dag för Sveriges konst Många tecken tyda
derpå. I sin andefattiga form har realismen spelat ut sin roll. Våra
konstnärer hafva funnit att det icke är nog med att ega teknisk
färdighet och förmåga att iakttaga verkligheten, att ingen blir mästare
utan att ega poetens öga för detta bakom,, som icke någon
fotografiapparat kan återgifva. Fantasien har på nytt blifvit erkänd,
såsom hafvande hemortsrätt inom konsten. Måhända är det kommande dagars
konstnärer förbehållet att på ett språk, som icke behöfver öfversättas,
tolka den underbara skönhet, som nu likt prinsessan i det sofvande
slottet hvilar dold för världen i Sveriges lyriska poesi. Kanske skall
poesien för konstnärerna upprepa dessa förgätna ord,

Gån, min budskap, dit och återlifven den dikt, som där på vägen är att
dö, om evig skönhet, kärleks lycka gifven åt hjärtats längtan efter
vårens ö!>Skall Mythos, skaldegossen, åter blifva kung, skall fantasien
återkomma till väldet inom konsten? Skall vårt lands och vår lyriks
underbara skönhet, finna en tolkare äfven inom konsten? Skall det väl
födas den konstnär, som kan gripa och på duken återgifva något af den
oändliga skönhetslängtan, som i den ljusa vårnatten griper vår själ?»

Då detta sker, är den dag icke aflägsen, då en fördold sanning åter
skall blifva uppenbar, den om hvilken Svedenborg talat och hvarom Fra
Giovannis pensel vittnat: den att konsten i sin högsta form härstammar
från himmelen.\h‘l{tOF Rydberg soit) filosof.

»Alla mänsklighetens släktleder bilda ett system, en andlig lekamen i
Guds tankevärld.»

V. B. (Den hvita rasens framtid.)

Viktor Rydberg som filosof, har i få ord blifvit karakteriserad af en
minnestecknare (J. A. Runström), sålunda: »Han är den rätte arf tagar
en af Geijer och Boström»

—--»han kan i viss mån sägas ha kastat

en slöja af outsäglig skönhet öfver deras idéer, aningar och drömmar».
»Dessa få rader», säger en af den boströmska filosofiens målsmän (G. J.
Keijser), »i och med hvilka ingalunda Rydbergs eminenta själfständighet
förringas, gifva en bättre karakteristik af Rydbergs bety-delse än alla
de afhandlingar, vi gjort bekantskap med, af författare, som ej
förstått Rydbergs filosofiska ståndpunkt, som han själf angripit vara
den boströmska.»

Att så måste vara fallet förvånar ingen, som känner huru Viktor
Rydbergs tankar likaväl som Boströms äro frukter på samma träd, alster
af den svenska folkandens egenart, af dess djupaste tankekraft. Därför
måste deras grundåskådningar sammanfalla, äfven om icke den ene varit
den andres lärjunge.

Att fullständigt framställa bilden af Viktor Rydberg i denna egenskap
låter sig visserligen ännu icke göra, innan samtliga hans föreläsningar
i filosofiska ämnen blifvit offentliggjorda, men af hans utgifna verk
låta dock grunddragen af hans filosofi åskådliggöra sig.

Det främsta af dessa var för honom liksom för Boström »det djupa
medvetandet därom, att den sinnliga, i tiden och rummet varande
verkligheten icke är den sanna och egentliga utan blott den
osjälfständiga företeelsen af en annan och högre värld, som är
osinnlig.» Visserligen blef icke för Viktor Rydberg såsom för Boström
sinnevärlden — såsom man uttryckt det — »en stackars vanstäld baksida
af de lefvande, själf-

8medvetna idéernas absolut sanna, goda och sköna sfär», men likafullt
var hans världsåskådning i fullständigaste mån ideel. »Naturen i sin
högre utveckling», säger han »är själf en andlighet, förmimmen
utifrån.» »Det kvantitativa är en hieroglyfskrift», heter det på ett
annat ställe, som vi ha att tolka kvalitativt

A lies Vergängliche

Ist nur ein Gleichniss.

Dessa Goethes ord uttala icke en ’mystisk’ åsikt, utan en bevislig
sanning, som ej bör lämnas ur sikte, då man uppbygger eller omfattar
världsteorier.»

Af denna ideela filosofi är all hans diktning och all hans forskning
buren. Höljd i diktens slöja eller med ohöljd skärpa formulerad i
stridsskriften, möter oss denna äkt-svenska filosofi i allt hvad Viktor
Rydberg skrifvit; men skulle man söka framleta skaldens och forskarens
metafysiska älsklingstanke, stannar man utan tvekan vid den, han
uttrycker sålunda: »människosläktet bildar en andlig enhet, en andlig
lekamen, det gifves en inre samhörighet mellan de släkter som gått, det
släkte som är och de släkten, som komma.»Om denna andliga samhörighet
är det, som han talar i »Biblens lära om Kristus*:

»En grundtanke i Paulus’ djupa, storartade teosofiska åskådning (liksom
äfven i Johannes-evangeliet) är den mystiska enhet, i hvilken andarne
kunna träda och genom Kristus verkligen träda till hvarandra, så att de
»bo uti», lefva uti och till fullo genomtränga hvarandra, hvar och en
lefvande de öfriges lif, hvar och en gifvande af hvad han har
egendomligt och på samma gång emottagande af de andres egendomligheter,
den högre fyllande hvad hos den lägre brister och den lägre vardande
delaktig af den högres salighet — allt detta utan att individualitetema
upphäfvas, utan tvärtom, genom själfviskhetens dödande, förklaras till
sanna personligheter. I sådan lifsgemenskap stå de troende till Kristus
samt genom Kristus — och allena genom honom — till hvarandra och till
Gud. Denna enhet, detta den enes lif i den andre, så att enhvar, som
däraf är delaktig, kan säga: jag lefver nu icke mera jag, utan en annan
(Kristus) lefver i mig — är för Paulus icke en blott språksymbol, utan
en fullständig verklighet, ett förhållande, som trotsar förgängelsen
och innebär sin borgen för evig tillvaro. Paulusbestämmer detta
förhållande närmare därhän, att andarne, sålunda förenade, bilda ’en
andlig lekamen’, ’en fullkomlig man’ med en rik mångfald af organer
(Rom. 12: 4 fi; Ef. 4: 11 ff.; Ef. 2: 18 f£). Hvarje ande, som i denna
organism införlifvats, har där en plats i enlighet med sin ursprungliga
väsensbeskaffenhet och genomgångna utveckling och emottager från den
genom hela lekamen strömmande gudomliga anden de nådegåfvor, hvarigenom
han är i stånd att verka organiskt för det hela. Likasom Gud är Kristi
lifsgrund och ’hufvud', så är Kristus hufvudet för denna andeliga
lekamen, som är hans församling och enligt Guds afsigt bestämd att
omfatta hela menskligheten, de bortgångna, närvarande och kommande
slägtena, ja alla andeordningar (Ef. 1: 10), så att de bilda ett
lefvande system af idéer, ’alla sammanfattade i Kristus’ alla i och
genom honom lefvande det eviga lif vet i Gud.» —

Och de sista ord vi ega af honom, innan pennan för alltid föll ur hans
hand, äro — liksom för att utgöra den bortgångnes sista hälsning och
för att afsluta det andliga testamente, han lämnade Sveriges folk —
äfven de egnade denna djupa sanning:»Vår religions urkunder kunna icke
anklagas för att hafva lemnat samhörigheten ur sikte. Tvärtom: djupare
har hon aldrig.varit grundfästad, skönare och innerligare aldrig
förkunnad än af Kristus och hans store apostel Paulus. I dessa urkunder
har läran om människosläktets samhörighet den centrala ställning, som
hon saknar i bekännelseskrifterna. Alla mänsklighetens slägtleder bilda
ett system, en andlig lekamen i Guds tankevärld, skapad där i, genom
och till Ordet af begynnelsen, och den kristna församlingen är den
tempelbyggnad, i hvilken jordemänskligheten, splittrad genom synden,
skall under historiens lopp återsammanfogas till ett helt af lefvande
stenar, till en fullkomlig man, en förnyad andlig lekamen, hvars hufvud
är Kristus, hvars lemmar äro alla mänsklighetens släktleder. Läran
finns i nya testamentet. Hon ser metafysisk ut, men är allmänfattlig
lika visst som hon är sublim, och fördenskull mäktig att verka
pånyttfödande. Men hon finnes där lik en skrinlagd skatt, som ej gjorts
lefvande i medvetandet hos de kristna folken och deras ledare.»

* *

*Gud gifve att Sveriges folk lyssnade till dessa tänkarens sista ord!
Då skulle filosofien och religionen icke längre stå främmande för
hvarandra. Då skulle båda i verkligheten blifva hvad de ytterst afse
att vara: hvar för sig en vägledning på vandringen genom lifvet En
filosofi, som icke står i strid med religionen, en religion, som i sig
innefattar filosofien — det är hvad vårt folk behöfver.Rydberg son)
h)ysHI<«f.

»Ej andevärlden själf är sluten Din själ är stängd, din håg är död.

Upp läring bada oförtruten En jordisk barm i morgonglöd.»

De få, som »vetat», men ej förvarat För hopen hvad de skådat, tänkt och
känt, Som, darligt nog, sitt hjärta uppenbarat Dem har man alltid
korsfäst eller bränt». (Goethes Faust, öfversatt af Viktor Rydberg.)

Akten er att upprepa det fel, som »sens commun» så gärna begår, att se
absurditeter i sanningar, som ligga bakom dess synkrets.

V. R. (Medeltidens magi).

De tvenne drag, som framför andra karakteriserar vår tid äro:

Materiel konkurens och andlig själf tillräcklighet. Konkurensen har af
den materialistiska vetenskapen blifvit förklarad vara ut-vecklingens
driffjäder. Lagen om »the survival of the fittest», den lag, som lär
att världen tillhor den som eger de skarpaste tänderna och de längsta
klorna, har blifvit en af de moderna dogmer, med hvilka man mättar
massan, för att motivera drifternas legalisering. Redan i skolan
inplantas hos barnen konkurensens betydelse; man måste vara bland »de
högsta» i klassen, man måste alltid sträfva att gå om sina kamrater.
Där skolan slutar, vidtager lifvet som läromästare. Konkurens! är
tidens lösen.

I skarp motsats mot denna materiela äflan och täflan står den andliga
själftillräckligheten. Så snart det gäller andliga ting, äro de flesta
människor nöjda med den kunskap, de ega. De äro till freds med den
enkla läran att ingenting finnes, som ej kan uppfattas med de fem
sinnena, eller åtnöja sig med de dunkla minnena från katekesen eller
»ha icke tid* att sysselsätta sig med sådana abstrakta saker som frågan
om lifvets verkliga mening o. d. I sin rastlösa förvärfsifver och sin
blinda själfbelåten-het har vår tid kommit att förbise mycket, som stod
såsom vägledande sanningar för forna, mindre materielt jägtande eller
själfkloka tider.Den, som blott rusar vägen fram, utan att akt-gifva på
hvad som möter honom, har väl hunnit längre vägsträcka, men också lärt
mindre när aftonen kommer, än den, som gifver sig tid att stanna och
sorgfälligt undersöka blommorna vid vägkanten. Därför äro många djupa
sanningar fördolda för vårt vetenskapliga århundrade, därför äro vi i
elektricitetens århundrade i mångt och mycket djupt okunniga. Det är så
få af oss, som sökt på allvar lösa den gåta, lifvet lägger för oss.

Konsten att utdana sin inre andliga människa till alla dess möjligheter
har i vår tid gått förlorad. Vi hafva ännu mycket att lära af Indiens
vise, af Österlandets mager och af medeltidens sanningssökare i
Faustmantel, ty lifvet är nu en gång för alla icke det enkla
räknestycke, till hvilket vi redan på skolbänken erhålla facit och som
låter sig lösas efter några inlärda formler, det är i sanning så, som
det framstäldes för den sökande vid de euleu-siska mysterierna, ett
problem, som fordrar för sin lösning hela vår andliga kraft, och som
likt synkretsen vidgar sig i samma mån, som vi tro oss komma närmare.
Det gifves ännu i dag mysterier, som undandraga sig både
spek-tralanalys och dissekerknif, djupa, fördolda sanningar, hvilka
forntiden egt, men förborgat, dolda skatter med gåtfulla inskrifter,
oåtkomliga för alla, som icke kunna tyda gåtan. Vi stå ingalunda på
toppen af vishetens tempel; vår förmätna tid, som skryter med sin höga
vetenskapliga ståndpunkt och som affärdar såsom vidskepelse eller
bedrägeri allt som icke låter inpassa sig i det faststälda schemat, har
ännu mycket att lära, om också vetenskapen redan i vissa fall, såsom i
fråga om hypnotis-men, gjort landvinningar på områden, hvilka fordom
räknades till magernas.

»Allt är icke så, som det först synes» var en af Viktor Rydbergs
tidigaste erfarenheter. Alla sanningar äro icke axiomer. Den djupaste
visdomen är ännu beslöjad. Det gifves ännu i dag mysterier, väl värda
icke blott forskarens möda, utan ock den okunniga hopens hån.

* *

*

Viktor Rydberg var född mystiker. Man födes med den underbara gåfvan
att se längre än till tingens yta, liksom man födes till musiker eller
till äkta konstnär. Han hade ärft det visionära draget af den sällsynt
utrustadekvinna, som var hans moder. »Det hände» berättar han om sig
själf (1890), »att det andliga och osynliga, manadt af hans tro,
formadt och färgadt af hans inbillningskraft steg öfver gränsmärket
till det synliga. Han såg en gång två änglaansikten blicka ned mellan
flikarne på en ljus sky på himmelen. Till lycka för honom voro synerna
sällsporda och upphörde snart» Man hör att det är den i skeptisismens
skola fostrade vetenskapsmannen, som talar. Men i verkligheten kastade
denna omedvetna mystik sin skära glans öfver hans barnaår. Vi ega ett
vittnesbörd därom i dikten »Det döda barnet till det lefvande*, ty så
diktar blott den, som redan vid födelsen undfått siarens gåfva. Så har
blott en skildrat barnens himmel — den man, som djärfts påstå att för
honom slöjan varit lyftad — Svedenborg. »Viktor Rydberg hade af
modern», säger hans biograf, »ärft vi-sionärsdraget och tyckte sig
mången gång se henne uppenbara sig och direkt ingripa i hans lif.»

Genom hans ungdom gick också en underström af mystik. Det har påpekats
huru »en af hufvudpersonema i hans förstlingsroman — den personlighet,
som utöfvar den hämnande rätt-visan — Wolkmann, är en astrolog, »en
idkare af den vetenskap, som i himmelens eldskrift tolkar framtidens
skiften, fastan i världens ögon en fantast och vanvetting*.

Men Viktor Rydberg har för den invigde gifvit en annan antydan om de
mysterier, som med så underlig makt §ättrade hans sinne, under de år,
då han diktade och nedskref Sing-oalla.

På en af de sista sidorna i denna märkliga bok mötes den, med mystikens
symbolvärld förtrogne, af ord, för hvilka han häpen studsar till baka,
frågande sig själf: hvarifrån, från hvilken kunskapskälla härstamma
dessa rader?

— en fråga, som författaren själf på äldre dagar lemnade obesvarad.

Där talas om:

»De hemliga skrifter, som under sju insegel, i ett brödraförbunds
gömmor, bevara dettas anor från ett äldre sprängdt förbund, skulle, om
de uppsloges för oinvigda blickar, uppenbara åtskilligt om ett tåg, som
riddare af det grusade templet och forskare af de brinnande bålen
gjorde till Norden, för att äfven där, om möjligt, finna elementen af
den urtidens religion, hvaraf de samlat spridda drag från Indiens
pa-goder, Egyptens graftempel, Delphis och Eleusis’ underjordiska
hvalf, det salomoniska templets grus och druidernas grottor, för att
förena dem alla till en gloria kring korset De skulle kunna förtälja,
dessa häfder, att med tåget följde en indisk prestinnas unge son,
invigd till riddare af det grusade templet, förtrogen med öster- och
västerlandens visdom och egare af stora skatter. Mer kan sagan icke
antyda.»

Men det kom en tid då äfven hos Viktor Rydberg denna mystiska
underström nästan helt och hållet torkade bort, under tidsandans
förtorkande materialism.

Men det skedde icke med ens. Äfven under sin mannaålders tid ägnade han
åt mystiken studier, af hvilka några bland frukterna framträdde i »
Medeltidens magi». Den vän, Karl Simon Warburg, som med stor svårighet
förmådde honom att nedskrifva denna afhandling, var tvifvelsutan själf
en mystiker. Mellan dem egde ett samband rum, som icke upphörde ens med
vännens tidiga bortgång. Mer än en gång hade Viktor Rydberg visioner,
under hvilka han såg och äfven meddelade sig med den aflidne.

Detta verk, författadt under en ytterligtprosaisk och nyktert
materialistisk tidsperiod, då Rydberg själf uppträdde som bekämpare af
teologisk vidskepelse, utgör ett bevis på den trollmakt, med hvilken
magien fängslade Fausts tolkare.

Han visste att han skulle få afskilja sanningen från vidskepelsen,
liksom guldet från slagget Men han tröttnade icke att söka, ty han
visste att många musslor måste öppnas, innan man finner en perla. Och
han visste också, såsom han själf säger, eller rättare låter en af
medeltidens mager säga: »Den enskilde sanningssökaren kan vinna
upplysning, men blott för sig, ej för släktet».

Med Faust kunde han säga:

>Så har jag, ack! med glödande flit i grund studerat filosofien, och
medicinen, juristeri’t och äfven tyvärr teologien.»

Men han är Faust, uppfödd med nittonde århundradets skepsis, med den
exakta vetenskapens metoder, grubblaren, som tillropar Za-ratustra:

»Profet, så viss om andelif i tingen, hur lycklig du! Vår visshet är ju
ingen.»»Ty finns en andevärld — hur den sig skicke, bevisa sig som
verklig kan den icke.

Ter Gud sig själf i skyn med maktens troner, skall tanken säga:
hallucinationer!

Hvad Faust var säll i sina pröfningsstunder!

Ett skådadt under var for honom under.

Då ännu var ej andevärlden sluten,

och himmelsbron stod ännu glansbegjuten.

Då ännu gick man den till höga öden med barmen badande i morgonglöden.

Nu äro vägame till henne stängda

och hennes bågar öfver djupen sprängda.»

Det var under sådana tviflets dagar, som han förklarade visionerna
såsom minnesbilder »verkande inifrån på sinnesverktyget på samma sätt
som ett verkligt föremål utifrån gjort det»

Men det gafs dock tider i hans lif, då hans inre öga var mindre
fördunklat af denna vetenskapliga skepsis, och då han vågade söka
sanningen äfven på magernas djärfva stig, på vägen, som står tecknad ej
blott med makrokosmos och mikrokosmos tecken eller med tetragramma-ton,
utan ock med jordandars och demoners fasa-bringande signaturer.

Hur långt har han då hunnit på denna väg, och hvad har han vunnit? Helt
visst har haninträngt djupt i dessa nu forglömda och förlöjligade
lönnligheter. Han kunde den numera som rena vidskepelsen betraktade
konsten att ställa en människas horoskop, hvarom samstämmiga
vittnesbörd gifva sitt intyg. (Exempelvis, det horoskop, han stälde för
erkehertig Maximilian af Österrike, då denne emottog Mexicos
kejsarkrona. Horoskopet visade samma hemska tecken, som senare gick i
fullbordan.) Men såsom en verklig mystiker predikade han icke om sin
erfarenhet på torgen, ty som det heter i »Medeltidens magi»: »en magus
innestänger sitt undfångna vetande i sin egen barm, eller meddelar det
till en enstaka lärjunge eller begrafver det under dunkla uttryckssätt,
som han fäster på pergamentet.»

Men sammanstädes har han ock gifvit oss en antydning om att han kände
sig i den medeltida magien hafva funnit sanningar, äfven i underlig
förklädnad värda ett studium.

Det är magem han låter tala:

»Jag hörde er nämna ett ord om förutsättningslös pröfning af emottagna
satser såsom ett villkor för vetenskapen. Vågen I då verkligen förhäfva
er till domare öfver allt hvad de bortgångna släktena trott och tänkt
och lämnati ett heligt arf? Bäfven I ej tillbaka för blotta tanken, att
mänsklighetens sanningshungerskulle från Adam till våra dagar stillats
med idel villfarelser; att I ären barn, barnbarn och barnbarns barn af
idel dårar, som bundit sin tro, sitt hopp, sin öfvertygelse vid idel
lögner? Försöken en sådan gudlös pröfning! Gören det öppet, och
teologerna skola bränna eder! Gören det i hemlighet, och I skolen
slutligen önska er bålet såsom en befriare från den hemska tomhet en
dylik pröfning måste kvarlämna i eder själ! Nej, magem tror, lika väl
som teologen. Endast i trons milda halfdunkel kan han företaga de
operationer, hvilkas utgång blir en bekräftelse just på sanningen af
hans tro. Eller for-dren I en starkare bekräftelse på satsens
riktighet, än den jag äger, då jag i dessa stjärnor, som skrida förbi
mitt fönster, utläser människors öden och ser dessa öden fullbordas —
då jag med kraften af mina magiska medel kallar änglar och demoner och
de aflidnas och de oföddes själar att uppenbara sig för mina ögon, och
de komma?

Betraktar man vår vetenskap på ytan, så liknar hon, det medgifver jag,
en brokig tapet, hvari trådarne äro konstigt sammanslingrade

9men likasom det erfordras blott ett inskränkt antal handgrepp för att
åstadkomma den märkvärdigaste väfnad, är det endast några enkla tankar,
som ligga till grund för magiens alla läror och verk.

Att universum är en treklang, likasom Gud en treenighet, det veten I.
Vi lefva själfva i den elementariska världen; öfver våra hufvuden
hvälfver den himmelska med sina olika sfärer; öfver dessa åter tronar
Gud uti idéernas rent andliga värld. Edert århundrades olycklige
vetenskapsmän hafva skråmässigt fördelat dessa världar sins emellan
(dock så att de sammanslagit den himmelska och elementariska till en);
edra så kallade naturforskare studera nämligen blott det elementariska;
och edra s. k. filosofer blott det idéela, men de förra komma med sitt
bökande i materien och dess former aldrig till anden, och de senare
åter kunna ur begreppens skuggvärld aldrig framsväija naturens konkreta
rikedom. Förgäfves inbilla sig edra naturforskare, att de uti
fysiologien, eller edra filosofer, att de i psykologien skola finna
öfvergången ur den ena världen i den andra. Vi mager däremot studera
dessa världar såsom en enhet. Vi finna dem förenade genom tvenne
väldigaband: motsvarighetens (korrespondensens) och
orsaksförhållandets. Alla ting i den jordiska, den elementariska
världen hafva sin motsvarighet i och äro bilder af tingen i den
himmelska, och alla himmelska ting ha sina motsvarande idéer. Uppifrån
och ned äro dessa motsvarigheter spända såsom strängar på universums
cittra, och på dessa strängar röra sig orsaksförhållandena upp och ned
såsom cittraspelarens fingrar. Medan I, det nittonde århundradets
naturforskare, söken orsakskedjorna blott i ett plan, det vågräta, det
som drager sig genom ting, som stå på samma nivå, som finner tingen i
en och samma elementariska värld; efterforska vi, magiens idkare, med
än större flit orsakskedjorna, som gå i lodrät riktning; den som drager
sig genom de hvarandra motsvarande tingen i de tre olika världarne.»

* *

★

Vår tid har trott sig kunna undvara mystiken. Då fenomen uppdöko, som
enligt de en gång för alla faststälda »naturlagarne» ej läto lämpligen
förklara sig, var vetenskapen alltid till hands och klistrade på en
etikett, sådansom »hallucination», »hypnotism», »själfsugges-tion» o.
d. och hopen, som endast begär ett vetenskapligt ord såsom rubrik,
nöjde sig med den förklaringsmetoden.

Men trots allt detta, födde vårt folk midt i materialismens tidsålder
en mystiker, en man, som sysselsatte sig under år af sitt lif med hvad
vi bruka kalla vidskepelse, men som det oaktadt icke låter sig hänföras
under den vanliga rubriken »fantast eller vanvetting». Att Viktor
Rydberg lutade åt mystiken, oaktadt han af omständigheterna kastades in
på en bana, som minst af allt skapar mystiker, oaktadt han under den
längsta perioden under sitt lif var tidningsman, är ju egnadt att väcka
undran. Prosans gråkalla, skarpa dagsljus har så länge hvilat öfver
vårt andliga lif att vi vant oss vid att beteckna dem, som älska
aftonens halfdager, såsom fiender till ljuset. Men den tid skall komma,
då det åter skall erkännas såsom sanning, att det blott är för den
djupt okunnige eller för den själfkloke, som det icke existerar några
mysterier och följaktligen icke heller någon mystik. Då skall man
förstå Viktor Rydberg, då han talar om »en själsstrid, sådan somden
kristna symboliken sett förebilda i Jakobs kamp med El, där en dödlig
brottas i natten med det evigas mysterium och icke släpper sitt tag,
innan hans ansträngning är välsignad och morgonrodnaden lyser öfver
Pheir».R«li£ioiKo.

»Tänk om man hela lifvet igenom kunde bevara en säker Gudsförtröstan
och därmed förena det hälsosamma tviflet — tviflet hvarförutan
villfarelsen är oöfver-vinnelig och sanningen vapenlös».

V. R. (Från barndomen).

»Den idealistiska filosofi, som är Kants rätta arftagare, och den äkta
bibelteologien hafva här att samverka på ett hårdbrutet sätt, som är
ofantligt i utsträckningen, medan arbetarne äro få. Men striden för
sanningen måste fortgå, äfven då hon synes hopplös».

V. R. (Till läran om de yttersta tingen).

För den, som mäktar skönja »det som sker i det som sker», gifves det
underbara motsvarigheter inom andens värld. En af dessa motsvarigheter
är den som eger rum mellan det lilla och det stora, mellan
vattendroppen och dess mångfald hafvet, mellan enenda människas
utveckling och ett helt folks. Liksom vattendroppen återspeglar solen,
så kan i en mans själ återspeglas hela det folks utveckling, hvars
representant han är. Men sådana män äro sitt folks föregångsmän, de äro
folkandens yppersta uttryck. Denna återspegling af det stora i det
lilla förvånar icke den, som fattat den djupa sanningen att människan
är en värld i smått, såsom de gamle sade, eller att andevärlden är en
människa i stort, som Svedenborg uttryckte det

Om det är sant att Viktor Rydberg är det yppersta uttryck, som den
svenska folkanden gifvit sig i detta århundrades senare hälft, skall i
hans inre utveckling återspeglas något af hela nationens.

Därför är den ännu oskrifna skildringen af hans inre lif i dubbelt mått
lärorik. Det torde blifva kommande tider förbehållet att fullständigt
skildra detta lefnadslopp; nu är det blott från hufvudepokernas
viktigaste drag, som slöjan är lyftad. Dessa hufvudepoker i Viktor
Rydbergs andliga lif äro fyra: det äkta tros-lifvets grundande under
barnaåren, ynglingaåldern, full af aningsrik mystik, och den tidigare
mannaåldern med tviflets, sanningsökan-dets och stridens dagar och till
slut segerns och den andliga harmoniens tid.

Vi hafva sett huru modren och de välvilliga människor, som efter hennes
död togo sig an den lille gossen, riktade hans sinne mot andliga ting,
huru den lutherska lärans grundsanningar tidigt inpräglades i hans unga
sinne, och huru han med »gumman Ottergren», den fattiga
mössknypplerskan, som lärde honom läsa, två gånger från pärm till pärm
genomläste bibeln.

Men det kom en tid i hans lif, då barnatron icke längre var honom till
fyllest, då han lemnat ungdomens mystik bakom sig, då han greps af
tvifvel och då det stod klart för honom att han måste bilda sig en egen
världsåskådning i öfverensstämmelse med förnuftet och med rösten i
hjärtats innersta. Det var då som det orofulla tviflets och det
rastlösa sökandets dag begynner.

Tviflet är för honom en renande, luttrande eld. Ofta nog har han talat
derom. »Genom det tvifvel, som eggar till användande af förnuftets
himmelska gåfva, var det från begynnelsen bestämdt, att folkens tro
skulle luttras, religionen förklaras, uppenbarelsen framträda iformer,
allt renare afspeglande dess eviga innehåll. Blott det tvifvel är ett
tvifvel till döden, hvilket reflexionslöst slår öfver till absolut
för-nekelse. Men detta slags tvifvel har ingen näring i förnuftet,
upptändes aldrig af forskningen. Det är i sig sjelf oförnuft, och det
väckes, det utvecklas genom det oförnuftiga i en herskande
dogmbyggnad».

På ett annat ställe heter det:

»Äger du icke gåfvan om hvilken Mai-treyas sändebud talat, gåfvan af
»en öfverty-gelse om det man icke ser», så akta dig dock för den
motsatta plumpa meningen, att hvad man icke ser icke är. Var då hellre
enig med dig själf därom, att det rum, där du står, är tviflets, och
att äfven tviflet har sin plikt. Det är lika skyldigt att tillbakavisa
otrons visshet som det känner sig ur stånd att emottaga trons. Tviflets
väsen är att dröja mellan båda. När det icke är det kalla, overksamma,
utan det varma, sökande, profvande tviflet, huru stor är ej då dess
betydelse i världsarbetet! Dess martyrer stå i kärntruppen bland
sanningens väg-brytare.

Tviflet må kännas smärtsamt för den som vill tro. Men smärtan är icke
utan gagn. Honställer på tviflaren den sköna uppgiften att lefva som om
han vore ett odödligt väsen, och att af oegennyttig kärlek till det
goda underkasta sig en tukt, som man annars ålägger sig med visshet om
kommande belöning och straff».

Han vill visa oss att gudsförtröstan och tvifvel kunna förenas.
»Vetenskapen», säger han, »står ej i vägen därför. Men den vill en klar
insigt i skillnaden mellan det berättigade: Jag vet att jag tror, samt
det oberättigade jag tror att jag vet. Denna förening af bergfast
förtröstan och sundt tvifvel vore ett mål för uppfostrare att ställa
för sig och, enär enhvar är i sista hand sin egen uppfostrare, ett mål
för alla*.

Tviflet bjuder honom att pröfva de befintliga världsteorierna. Den unge
vetenskapsmannen mötes af en världsåskådning, som beropar sig på
naturvetenskaperi, som icke erkänner något öfvernaturligt Han pröfvar
den under tankestrider, som afspegla sig i hans senare diktning. I
»Grubblaren» möter oss denna Faustnatur, som söker »ur sin katakomb med
tankegrifter» nyckeln till lifvets gåta.

På visarstolpens ena arm står skrifvet:

»Här väg till sanningen och lifvet»Och på den andre står: >Med
orsakslagen här väg ur nattens dimmor fram i dagen».

Här gäller välja rätt. Vi måste vandra framåt den ena vägen eller
andra.

Välan, I ombudsmän för båda, sägen hvad råd i hafven, hvad bevis i
ägen».

Som målsman för den mekaniska världs-teorin står Baco, väpnad med
orsakslagens vapen, med vädjan blott till länkarne i tingens egen
kedja, ej till något på andra sidan graf-ven. På den andra sidan står
Paulus, stödjande sig på skriftens ord. De framlägga sina skäl att
vägas. Först då morgonrodnaden tränger genom parkens löfverk och genom
det gotiskt hvälfda fönstret in i studerkammaren, lutar vågskålen åt
ena sidan.

Påsken ringes in i katedralen och domens klockor svara på det sorgsna
tviflets fråga: »är Han?» — »han är och Honom äran!»

Men det är icke blott i denna dikt, som i tankedigert djup och i
gripande poetisk skönhet blott har ett motstycke i världslitteraturen —
det skaldeverk, från hvilket det yttre sceneriet är hämtadt: första
akten af Goethes Faust — som Viktor Rydberg bekämpat den
materialistiska världsåskådningen. I den inledning om *Denmekaniska
världs teorien» med hvilken han beledsagade öfversättningen af »Im
Kampf um die Weltanschauung. Bekenntnisse eines Theo-' logen», blottar
han skoningslöst denna teoris påstådda vetenskaplighet och afslöjar
dess inre haltlöshet

Men han fortsatte att söka. Han var icke längre tviflets man. Hans
andesinnes kompass pekar en tid åt motsatt håll. I en tid af ytterlig
skepsis, vågar han anse det löna mödan att tränga in i den medeltida
magien, att fördjupa sig i Cornelius Agrippas och Theophrastus
Paracelcus’ skrifter. Han faun där mycket, mycket mer än han någonsin
velat förtälja, men mystiken gaf ej hans själ hvad den törstade efter.
Ännu sökte han. Då möter honom på nytt i lif vet den djuptblickande
filosofien. Hon blir nu för honom hvad denna aldrig rätt förklarade
»Donna gentiles blef för Dante, den tröstande ledsagarinnan. Filosofien
blef för honom följeslagerskan på den väg, på hvilken han skulle vandra
för att nå klarheten, för att hinna det tempel, der han skulle
återfinna sin barnatros guldtaflor. Från Baco, Hermes Tris-mestigus och
Kant återvände han till Paulus

— men icke utan strid.

* *

*Den från Schleiermacher utgångna liberala teologiska strömningen i
Tyskland hade i början af 1860-talet hunnit påverka den del af det
bildade Sverige, som i den herskande ortodoxiens dogmbygnad såg ett
hinder för kristendomens sanna utveckling. Deras sträfvanden hade mött
ett häftigt motstånd. En liflig polemik hade uppstått, och det var för
att bistå dem, som enligt hans mening förde sanningens talan, som
Viktor Rydberg kastade sig in i striden med arbetet Biblens lära om
Kristus (1862). Hans skrift var helt naturligt påverkad af den samtida
Tiibingerskolans bibelkritik och af den s. k. liberala teologien,
framför allt af Schweizer, men den var likafullt sprungen ur den
äkt-svenska personlighetsfilosofi, i hvilken Viktor Rydberg danats till
tänkare, och den var skarpt präglad af hans djupt sanningsökande ande.
Därför må bokens reformatoriska betydelse erkännas, om också den egde
fel, för hvilka dess författare under senare skeden af sitt lif icke
var blind. .Hvad han exempelvis i inledningen säger om framtidens
kyrka, är rikt på sanningar, värda att läsas och läsas om igen än idag:

»Det är en stor, en olycksdiger förvillelse, att reformationen skulle
vara ändad med Luther.Han själf var af annan åsigt: han betraktade sitt
verk endast som reformationens begynnelse. Olycksdigert var ock det
steg, som härafvardt en följd: att nämligen de så kallade symboliska
böckerna upphöjdes från den mänskliga, temporära och förbätterliga
auktoritet, som tillkommer dem, till en stadigvarande och ofelbar
myndighet. Det hjälpte ej, att dessa böckers författare förklarat sig
vara svaga och ofullkomliga till förstånd och vetande såsom människor i
allmänhet äro: det hjälpte ej, att de frånkände sig hvad de frånkänt
påfven och kyrkomötena: ofelbarhet Hos de män, som hade att fortsätta
deras verk, gjorde sig åter den romerske anden gällande. Världen kunde
icke på en gång omskapas; slafsinnets gamle Adam lefde upp igen och gaf
sig ej tillfreds, innan han fick en ny tradition, en ny påfve att böja
sig under. Augsburgiska bekännelsen vardt den nye påfven. Därmed var
protestantismens utgångspunkt och hufvud-grundsats förnekad af
protestanterna sjelfva. Här är icke platsen att tala om de sorgliga
följderna af denna sjelfförnekelse, ej heller om de skäl, som ur
historisk och psykologisk synpunkt kunna förklara och därmed äfven ur
samma synpunk-ter urskulda henne. Men hvad vi vilja påpeka är den
logiska följden af själffömekelsen. Man har utdömt den ursprungliga
fasta grundvalen och byggt kyrkan på motsägelsens farliga grund.
Katolicismen, ehuru stående på ett lägre trappsteg af mänsklig
utveckling, är dock i sig själf mer sammanhängande. Detta veta ock
bildade katoliker. De betrakta lutheranismen och kal-vinismen som
stelnade öfvergångsformer och rikta blicken mot en kommande mer
genomgripande reformation, i stånd att bilda en kyrka, lika
sammanhängande, fast och följdriktig till sin lära, som den katholska,
men tillika högre, friare, andligare än hon, en kyrka, som med
religionens band till ett harmoniskt helt förenar alla mänskliga
skiljaktigheter och uti individernas fria utveckling skådar sin egen
förkofran och kraftförökning: en kyrka, som uppmanar förnuftet att
forska, likaväl som hjärtat att älska, emedan hon vill förverkliga både
sanningen och kärleken, samt genom begge friheten. Hvilken
beklagansvärd ståndpunkt i jämförelse med denna framtidens kyrka intaga
icke de kyrkor, som rädas för att utstryka understuckna bibelverser,
försvara sina dogmer med läsarter, som ej uthärda granskning, ochdarra
för hvarje vetenskaplig upptäckt, emedan de i sådana se naturliga
fiender! Det beklagansvärda i en sådan ståndpunkt minskas icke, utan
stegras i samma mån som en sådan kyrka i öfrigt är, i likhet med den
lutherska, en uppenbarelse af renade religiösa begrepp och i stånd att
verka till människoslägtets förädling.»

»Bibelns lära om Kristus» hade sin betydelse såsom ett ur
lekmannahänder sprunget arbete om de kyrkliga dogmernas ställning till
kristendomens grundsanningar, hvilket med ett mästerligt språk förenar
en öfvertygelsens värme, som rycker läsaren med sig. Däraf kom den
tacksamma beundran, boken väckte å ena sidan, och den förbittring, den
förorsakade å den andra. Den är än i dag en af de mest lästa böcker af
teologiskt innehåll, som finnas på vårt språk. Knappast någon bok i
våra offentliga bibliotek bär tydligare spår af att vara mycket läst än
»Bibelns lära om Kristus». Dessa läsare hafva ej ryggat tillbaka för de
527 sidor, som boken i sin fjerde upplaga (1880) upptager, sedan
bilagorna »Om människans förut-tillvaro» och »Till läran om de yttersta
tingen» tillkommit. Detta är ett af de många vittnesbörden om att vårt
folk räknar många sanningssökande själar,hvilka icke äro nöjda med
sådana världsteorier som den mekaniska, och, som ej heller kunna
inpassa sitt förnuft i de ortodoxa dogmernas schema. Det är bland
dessa, som man har att söka kärntruppen till en kommande reformations
förkämpar, ty en reformation af den lutherska läran är den oundgängliga
betingelsen för vår kulturs utveckling i rätt riktning. Och den kommer
att kräfva kraftiga förkämpar, ty äfven vid denna reformation kommer
kampen att bli hård.

Från denna synpunkt har den strid, som Viktor Rydbergs bok väckte, sin
stora betydelse. Den var en förpostfäktning, men en sådan som gifver
varsel om kommande häftiga strider. En ny Luther blef väl icke Viktor
Rydberg, men den kommande reformationen skall i honom hedra sin
Erasmus.

Hans skaplynne var ej den stridande reformatorns, den häftiga bittra
fäjden passade ej hans i grunden djupt blida hug. Men den säd, han i
stillhet sådde, har gifvit tusende hungrande bröd, och allt mer och mer
sträfvade han själf att i sitt inre utdana gudsbelätet, att nå allt
högre klarhet.

Hans sista arbeten bära vittne om hur

iolångt han nådde i vidtomfattande andlig blick och i sann tolerans.
Allt mer och mer höjer han sig öfver lärotvisterna och annat, som af
ålder dragit blicken från de stora grundsan-ningarne. För honom blir
den lära den bästa, som har största betydelsen för lifveL Han hvar-ken
angriper eller försvarar längre några dogmer. För honom äro
religionerna liksom de olika, mångfärgade glasen i katedralens gotiska
fönster, hvilka gifva åt ljuset skiftande färger. Sanningens ljus är
blott ett enda, om ock glaset, genom hvilket det måste gå, gifver det
olika färg.

Därför helsade han med samma vördnad de djupa sanningar i symbolisk
form, hvilka han mötte i den nordiska mytologien, eller i indiernas
gudalära. Han visar huru våra förfäder lika väl som de gamle indiska
vise »med aningens §ärrglas skådat det utsäde till världar, som
evigheten sår i rymdens natt». »Upp skjuter ur sådden
Visvakarman-parken, Yggdra-sil-lunden, hvars stjärnekronor tillsända
hvarandra på svindlande afstånd sitt skimmer.»

Därför kunde han också taga till sitt valspråk maharajan af Benares
ord: »Det finnes icke någon religion högre än sanningen». Hansöga är
också skarpt nog att se sanningame, äfven om de äro klädda i de
underbaraste former och höljda af årtusendens damm eller öfver-vuxna af
seklers mossa. Den djupa sanningen i läran om karma, om gärningen och
gärningens följder, är för honom en föregångsform till biblens lära:
»hvad du sår skall du ock uppskära/» »Man undkommer icke den heliga
elden. Den skall slå ut i världshistoriska lågor, och den skall brinna
i kommande världar, tills intet brännvärdt återstår.

Dina gärningar och deras följder bilda en kedja lika evärdelig som
naturens alla andra kausalitetsräckor. Om du förmenar, att den jordiska
döden är i stånd att bräcka henne, så åberopa icke för din åsikt
naturvetenskapens utslag. Naturvetenskapen känner sitt område och sin
metod och vet, att hon har att utreda de kvantitativa orsakskedjorna
och ej kan komma till andra.» — — — — —-----

Jag upprepar fördenskull: elden skall brinna i kommande världar, tills
intet brännvärdt återstår. Läran om karma har uppvuxit ur
rättfärdighetens djup, som också är sanningen. Ingen undkommer följden
af sina gärningar.Är ditt hjärta oroligt däröfver, så gå den väg de
försakande gått och gå till honom, som icke läker med elden, om du
tillåter honom läka med nåden, och säg till honom hvad en af din kyrkas
fäder sagt: ’Du har danat oss till dig, och oroligt är vårt hjärta,
innan det får hvila i dig.’»

Ju mer han sålunda gick framåt i inre klarhet, blefvo för honom
religionens rent yttre former oväsentliga.

I ^ Fritt ur hjärtats» Utopia har han an ty dt huru han skulle ha velat
förenkla kyrkans hiearki och dess dogmväsen: »Prester finnas där, ehuru
icke många. De väljas af folket bland dem, som utmärkt sig för ett rent
och oegennyttigt lefverne. Deras skyldigheter äro att undervisa
ungdomen, bistå de äldre med råd och förelysa folket såväl i husliga
dygder som i det offentliga. De föra ett verksamt lif för det allmännas
bästa och draga äfven ut i krig, när samhället hotas af fiender. Det
åligger dem som plikt att ingå äktenskap.

— Statens religion har blott tre dogmer: 1) det gifves ett högsta
väsen; 2) mennisko-anden är odödlig; 3) bakom den lekamliga döden
kommer vedergällningen. För öfrigt står detenhvar fritt att bekänna den
religion han vill; det finns på ön många kristne. Försök till
samvetstvång straffas som brott.» — Dessa ord voro riktade mot
ofördragsamheten och innebära ingalunda, såsom af andra yttranden
otvetydigt framgår, något underskattande af kristendomens sanningar.

* *

*

Att förbereda en reformation, att mogna sinnena för en andlig omdaning,
det var i grunden Viktor Rydbergs stora uppgift Det stod klart för
honom, att utan en sådan sinnenas omdaning, utan en reformation i
hjärtan och tankar, det för människoslägtet icke går någon väg till
ljus och klarhet Länge nog hade han sett hvilken underordnad ställning
religionen intager i de flesta människors lif, huru det blifvit såsom
Parker säger: »Religionen skulle vara en tusenstämmig hymn från
människans hjärta till människoslägtets Gud, som är det godas, sannas
och skönas ursprung, och som uppenbarar sig i allt hvad god t, sant och
skönt är; men bland oss är religionen i allmänhet blott en undfallenhet
för bruket; en klok spekulation; en affär, hvarvid man genom en smula
kontantuppoffring under form af bänkhyra och några timmar under form af
kyrkogång, hoppas tillvinna sig himmelrikets skatter och det eviga
lifvet», och han skulle ha kunnat tillägga »där det icke råder en
likgiltighet, som anser sig ha vuxit i från äfven kyrkogången».

Men Viktor Rydberg hade icke någon bänk-ny ckelsreligion; han kunde
beklaga den andliga likgiltigheten, men han mätte den icke efter
kyrkobesökens antal. Snarare torde han hafva varit böjd att ursäkta
dem, som i vårt land ej kunna finna sig uppbyggda af en högortodox
eller en ultrapietistisk predikan. Det var med smärta han såg
tillväxandet inom vår statskyrka af dess mest oförsonligt
dogmatiserande riktning, lika omottaglig för reformer som katolicismen,
och huru pietismens i grunden kalvinistiska, glädjefientliga och
lagiska strömning börjat genomsyra sin forne motståndare statskyrkan,
och påtryckt hela vårt kyrkliga lif en prägel, kall och dyster som
Kalvin, dess upphofsman. En äkta humanistisk ande, som han i alla tider
förblef, smärtade det djupt Viktor Rydberg att se huru så godt som all
trosvisshet och allt kyrkligt lif, blifva liktydigt med pietism, med en
riktning, som i grundenär fientlig mot frihet, humanitet och kultur.
Det smärtade honom att se alla dessa människor, som på grund af
begåfning, skaplynne och uppfostran ej kunna kasta sig i pietismens
armar, men som lika fullt törsta efter sanning och ljus, vända sig till
andra, den äkta lutherdomen djupt underlägsna religionsformer, eller
försjunka i en ren indifferentism. Med sorg i hjärtat såg han å ena
sidan ortodoxiens hätska motstånd mot sådana reformerande riktningar
inom teologien som ritschlianismen, å den andra pietismens sträfvan att
lägga vårt folk under sitt, med nationens verkliga skaplynne i grunden
så oförenliga välde.

Men likafullt vågade han hoppas på en ljus andlig framtid för vårt
folk. Han hade själf gonomgått ett utvecklingsskede, uppfyldt af
tvifvel, oro och strider, ett skede sådant som det, hvilket den
själfständigt tänkande delen af vårt folk nu genomgår. Han visste att
detta folk liksom han själf dock hade en första grund, af sann och
lefvande luthersk tro, att stå på. Liksom han själf till sist hade
kommit till klarhet och harmoni, vågade han hoppas det samma äfven för
Sveriges folk.Han trodde på ljusets ocli sanningens slutliga seger. Det
är grundtonen i den härliga promotionskantaten 1877:

»Hvad rätt du tänkt, hvad du i kärlek vill, hvad skönt du drömt, kan ej
af tiden härjas, det är en skörd, som undan honom bergas, ty den hör
evighetens rike till.

Gå fram, du mänsklighet! var glad, var tröst, ty du bär evigheten i
ditt bröst.»

Och bland människoslägtets banérförare såg hans framsynta öga Sveriges,
med andliga skatter af naturen så rikt rustade, folk. Såg han måhända
med siarens blick den kommande reformationen utgå från vårt land,
grundläggandet af den nya kyrkan, pånyttfödelse af »den urgamla, men
evigt nya Kristi kristendom — en kristendom, som ej längre är hämtad ur
de paulinska skrifterna... utan endast ur de från alla vanställningar
och tillsatser befriade evangelierna?»

Tänkare och teologer hafva förutspått denna den kristna kyrkans
inträdande i ett nytt skede och de mest framsynte bland dem hafva
ställt utvecklingens horoskop. Män, sådana som Geijer, hafva påvisat
att »urkristendomens historia är typisk för kyrkans kommande lif, så
attden katolska kyrkan representerar petrinismen, protestantismen,
paulismen, och att vi alltså böra förvänta en johanneisk
kristendomsutveck-ling, innan den fullt utbildade i sannaste mening
katolska (universella) kristendomen kan komma». [Se Fredrik Fehr af S.
A. Fries.] Och de förtjena att återupprepas de märkliga orden: »Under
de hittills förflutna århundradena har man grundat kristendomen på
synoptikerna och Paulus. Framtiden tillhör Johannes. För honom talar
historien, och för honom talar äfven filosofien.» Och man skulle ha
kunnat tillagt: »för honom hafva de äkta mystikerna talat i alla
tider».

Hurudan är då denna nya kyrkas lära? Kunna vi skönja hvad den bär i
sitt sköte? Ja, förvisso kunna vi spåra dess hufvuddrag, om det också
är en vansklig uppgift att söka framlägga dem.

Dess och alla religioners första grundsanning lyder: Gud är en. Han är
oskapad och oändlig; han allena kan säga) hvad han sagt om sig: »Jag är
den som är.» Han är varandet i sig själf. Gud är lifvet, ty han är
kärleken.

Den på kyrkomötet i Nicea, år 325, antagna läran om tre personer i
Gudomen, är falsk.Den stöder sig på ett bevisligen understucket
bibelställe (i Joh. 5, 7.), var okänd för den ursprungliga, apostoliska
kyrkan och är oförenlig med det mänskliga förnuftet, ty bekänner man
hvar och en af de tre personerna i Gudomen såsom Gud d. v. s. såsom
absolut fullkomlig, innefattar detta alla bestämningar och begreppen
kunna sålunda icke särskiljas. De sammanfalla till ett enda. Endast en
kan vara absolut fullkomlig, endast en kan vara sann Gud af evighet.

Och dock gifves det ingen djupare sanning än den om den Gudomliga
Treheten. Då mängden af församlingens medlemmar höjt sig öfver den
blott empiriska uppfattningen af orden Fader och Son, skall
treenighetsläran eller rättare läran om den Gudomliga Treheten blifva
hvad den var för Johannes. Vi skola då alla kunna inse, att Fader, Son
och Ande äro tre väsentliga egenskaper hos den ende Guden, hvilka
utgöra ett liksom hos människan själ, kropp och ande utgöra en varelse.
»Före skapelsen eller före tiden fanns ingen treenighet, hon uppkom
först vid Guds mandoms anammelse. De, hvilka lära, att Gud från evighet
födt sin son, ifrån hvilken den Helige Ande utgått, och att dessaäro
tre särskilda, för sig bestående personer lära i själfva verket att tre
gudar finnas.»

Men först på ett högre stadium skall mänskligheten förstå orden hos
Johannes: »Ordet vardt kött.»

Detta är den första sanningen.

* *

*

Då på jorden helvetets makt öfvervägde himmelens, då det ondas makt var
blifven starkare än det godas och då en allmän fördömelse hotande stod
för dörren, kom Herren af evighet, Jehovah, Gud själf till jorden, ty
Kristus är Guds uppenbarelse. Han kom för att un-derkufva helvetena,
för att göra människan åter lös och för att förhärliga sitt antagna
männi-skoväsen. Helvetet betvingade han genom strider och segrar,
hvilkas hela förlopp vi icke känna, ty hvad vi ega är ju blott de yttre
dragen af vår Frälsares jordiska lefnad, sådana som e van gelisterna
gifvit oss dem. Från hans nedstigande till Hades är icke slöjan lyftad.
Sitt människoväsende förhärligade han genom att gå segrande genom de
frestelser, som han underkastade sig, af hvilka den sista och
svårastevar den som han utkämpade under lidandet på korset

Jesus Kristus var och är Gud af evighet, själfva kärleken och själfva
visheten, det evigt goda och det evigt sanna.

Detta är den andra grundsanningen.

Den allmänt gängse föreställningen, att Kristus genom sin död på korset
lösköpte den syndfulla mänskligheten från Guds vrede är till sin
djupaste grund hednisk. Endast en sådan afvikelse från religionens
första grundsanning, som den bestående treenighetsläran kan förklara en
villfarelse, sådan som den att Gud först skulle ha vredgats på
människosläktet och beslutat en allmän fördömelse, men sedan, därför
att han är nådig, uppmanat sin enfödde son att stiga ned och taga på
sig denna fördömelse, lida och dö på korset och därigenom blidka sin
Faders vrede. — Endast den syndfulla människan känner vrede, icke Gud
som är själfva kärleken. Hur skulle Gud, som är själfva barmhärtigheten
kunna finna behag i ett blodigt offer? Huru skulle Han, som är själfva
rättvisan, kunna låta den oskyldige lida för den skyldige och tillräkna
de brottslige den oskyldiges förtjänst?I den liednisk-judiska
slaktoffer-kulten har denna krassa uppfattning af försoningsläran sin
grund, visserligen ej efter dessa offers verkliga innebörd, ty äfven
dessa hade sin innersta symboliska betydelse, utan så som den okunniga
hopen fattade dem. Det är en hednisk folkvillfarelse, som blifvit
upphöjd till kristen dogm. Endast bokstafsträldomen kan för densamma
finna ett stöd i bibeln. För kristendomens djupaste andar, från
Origenes till Ritschl, har den ock varit en styggelse. Det är i sanning
tid att det rödjes väg för en annan, mera sant kristen uppfattning af
försoningen mellan människan och Gud.

* *

*

Det gäller att återföra kristendomen från det materiela plan, till
hvilken Konstantin nedsänkte detsamma, till den i sann mening andliga
kristendom, som lefde i de första kristnas hjärtan, den som bekändes af
siaren på Patmos.

Denna kristendom var andlig därför att den med öfvertygelsens hela
visshet omfattade den sanning, som lär att människan till sitt verkliga
väsen är andlig, att det gifves en andlig värld och en inre andlig
betydelse i Herrans ord.Att den naturliga kroppen blott är en yttre
klädnad, ett omhölje för hennes andliga lekamen, därom talar redan
Paulus. I en sådan andlig, men lika fullt lekamlig gestalt visade sig
enligt bibelns vittnesbörd änglarne för Abraham och Kristus efter sin
död för sina lärjungar. Platos lärjungar och de nypythagoriska tänkarne
upptogo läran att den materiela kroppen blott är den klädnad, i hvilken
anden i sinnevärlden blifvit iklädd. Endast den förklädda materialismen
är det, som i alla tider förnekat den andliga kroppens verklighet.

Att det gifves en andlig värld, ett mellantillstånd, ett dödsrike, ett
Hades eller en skärseld, är något, som ingår såsom en grundsanning i
alla högre religionsformer, utom den lutherska. Orsaken känna vi. Det
var den skänd-liga aflatshandeln, som kom Luther att upprycka hvetet på
samma gång som ogräset, att för att göra ett slut på dessa själamässor,
genom hvilka man kunde friköpa sig från skärseldens kval, helt enkelt
öfversätta ordet med helvete, oaktad t det ju är utom allt tvifvel, att
hvad judarne, då de skrefvo på grekiska kallade Hades, är ingenting
annat än gamla testamentets Scheol, ett ord som i hela bibelnväl
skiljes från yeevva, d. v. s. Gehenna, det svenska: helvete. I våra
dagar har väl ordet »dödsriket* kommit i stället, men med betecknande
inkonsekvens predikas fortfarande läran om de eviga helvetesstraffen.
Och dock — hade vi icke biblens oförtydbara ord, säger oss likafullt
förnuftet att tron på ett mellantillstånd efter döden, där möjlighet
kan beredas alla män-niskoandar att frälsas ur fördärfvet, vida bättre
öfverensstämmer med läran om en kärleksfull Fader, än den lära som
utesluter denna möjlighet.

Hvad till sist läran om den inre andliga betydelsen af Herrans ord
beträffar, är äfven detta en ingalunda ny lära. De Alexandrinske
kyrkolärarne, framför allt Origenes, omfattade densamma, och den har
varit en lefvande sanning i alla tider för dem, som besuttit den högre
gnosis, om hvilken fåkunnigheten aldrig velat höra talas. Men lika
fullt står det fast, att de djupaste sanningar städse varit klädda i
symboliska former eller höljda af en slöja, ogenomtränglig för alla
utom för den invigde eller för »den som har förstånd», såsom Johannes
kallar det (Uppb. 13: 18). Ingen förstår en bok fullkomligt, som icke
står på samma andliga ståndpunkt, som den som skrifvit eller dikterat
den.Det är därför väl förmätet att tro sig förstå bibelns verkliga
mening, endast därför att man kan läsa innantill. Guds ord har innerst
en himmelsk mening, dit ingen dödlig tränger. Men mellan denna och
bokstafsmeningen gifves det en andlig, till hvilken vi icke helt och
hållet förlorat nyckeln, men som vi skola fatta först, då vi brutit
bokstafsträldomens bojor.

* *

*

Om denna framtidens kyrka, denna nya Johanneiska kyrka är det, som det
heter: »och jag såg den heliga staden, ett nytt Jerusalem, nedkomma af
himmelen från Gud, tillredd såsom en brud, prydd för sin man. Och jag
hörde en stark röst från himmelen säga: Se, Guds tabernakel bland
människorna och han skall bo ibland dem, och de skola vara hans folk.
Gud själf skall vara med dem, deras Gud.

Joh. Uppb. 21: 2, 3.B^igbetsläoåtai).

»Salem, Salem ses i fjärran! Fram till fadershemmet, fram!»

V. R. (Kantaten den 6 Sept. 1877.)

Det är ett drag, som genomgår allt hvad Viktor Rydberg skifvit, ett
drag hvilket liksom papperets vattenstämpel först framträder, då det
hålles emot ljuset, men som likafullt ständigt finnes där, det är
denna, aldrig stillade, trängtan efter det upphöjda, denna trängtan
efter Gud, som möter oss i hans »Desidera ardua, desidera deum».

Han förblef hela sitt lif en byggmästare af det slag, om hvilka det
heter i Vapensmeden, att, »när de byggde katedralen åt kristenheten, de
städse hade framför sig det stora magisterium,

11som de i kyrkobyggnadens former sträfvade att symbolisera, och gjorde
sin egen lefnad till en vandring under himmelssträfvande hvalf, spända
af längtan till det eviga».

Genom hans sånger klingar samma ton. Om denna längtan sjunger Margit:

»Hvad månde den längtan vara, som rör sig i mitt sinn?

Jag längtar och väntar i fjärran hans uppenbarelse, jag trängtar att
varda med Herran till en enda varelse, i himmelsk lekamen och ande med
den skönste i himlen

till ett.

Pris honom i allo lande, som mig hopp därom beredt!»

Själfva naturen upprepar denna trånad, allt sedan det genom moder Kaos’
dunkla själ en gång flög denna plötsliga hägring af en värld »ur stånd
att här i himmelsk renhet få sin form och verklighet». Den möter oss i
den kristna konstens storverk, i dessa katedraler, där vi mötas af
»detta obeskrifliga, outsägliga, som man förnimmer i vidsträckta,
människotomma, af skönhetslängtan och andlig trånad skapade
helgedomar.»

* *

*

Sitt yppersta uttryck vinner denna känsla hos Viktor Rydberg i
sången:»Minns du de skymnande böljornas suck, att vid målet

de hunnit

endast en jordisk kust, icke det evigas strand?

Minns du ett vemodssken från himlens ovanskliga stjärnor? Ack, åt
förgängelsens lott skatta de äfven till slut.

Minns du en tystnad då allt var som sänkt i oändlighets-

trängtan,

Stränder och himmel och haf, allt som i aning om Gud?»

* *

*

Mot detta i §ärran hägrande Salem trå alla hans diktnings ädla
gestalter och dit längtade han själf. Han längtade hän till den klara
morgonstjärnans ljus, hvarom Johannes talar i Uppenbarelsebokens sista
rader:

»Och Anden och bruden säga: kom! Och den som hör det, han säge: kom!
Och den som törstar han komme, och den som vill, han tage lifvets
vatten för intet»§Iutopd.

r i historien något ovanligt och fram-

idsrikt uppenbarar sig, där är också,

:änd eller okänd, en ensam man, i hvars själ det framtidsrika först
spirat ur osynligt frö. Han är icke frökornets skapare, ty hvarje
sådant har inom sitt ringa omfång många tusenåriga epokers
ansträngningar samlade; men han är dess bärare.» — Dessa Viktor
Rydbergs ord skall framtiden komma att tillämpa på honom själf.

Den andliga pånyttfödelse, den nya ren-naissans, för hvilken Sverige,
af så många tecken att döma, synes egnadt att gå i spetsen, skall i
honom vörda den man, från hvilken den leder sitt upphof.

Men vår tid är ännu blott förberedelsens tid.Om en andlig nydaning
skall kunna ega rum, måste den taga sin början i hvars och ens hjärta.
Det fordras hos hvar och en en kamp mot egoismen, ett upphörande med
att göra det onda, en sann pånyttfödelse.

Af samhället åter fordras det ett upptagande af kampen mot
materialismen, höjandet af idealismens fana på alla områden, i det
allmänna tänkesättet, inom litteraturen, i konsten och inom filosofien.

Inom litteraturen och konsten har Viktor Rydberg visat oss vägen, och
efter hans föredöme är det äfven, som vi hafva att inom filosofien göra
de boströmska lärosatserna fruktbringande för alla.

Men först och sist fordras det vår lutherska läras utveckling till mera
förandligade former, bortrensandet af fördold hedendom och af
villseledande irrläror, en återgång till kristendomen, sådan den var,
innan kejsarmakt och påfvedöme förvärldsligat dess former, sådan som
den återfinnes hos Johannes.

Utan strid kan detta icke ske. För den nya reformationens förkämpar
blir det en kamp, med tvenne fronter: mot materialismen och mot den
ortodoxi, som ej vill veta af några reformer.Måhända skall striden
blifva hård. Men hopp om seger skall icke saknas, så länge ännu en
skara flockas kring det banér, som bär den odödliga inskriften:

Desidera ardu a Desidera Deum.
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